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_ :. अिंनिवेदन 
2 १३२०९: । २७ /8४ हे परीकिक्क सा कहते हैं कि सोनगढ़में 
श्री क़ानजी सिमी & समयुधघार -झम्स्नका>“व्यास्थान करते हैं। 


जि “उसके अनुयायी छोगोने पूजन, दानादिक श्रावकके 
घटकर्भोका करना छोड दिया है । उनका ऐसा प्रचार करना समाजमें भ्रम 
फैछानेके उह्दे श्यसे वाध्तविकताके विपरीत है । 

सोनगढ़में अनेक शास्त्रोंका व्याख्यान किया गया है और होता है 
जिनमें से कितने ही शास्त्रोके नाम इस प्रकार हैं-- 


( १) भी समयसार (१३) श्री सोक्षमा्ं प्रकाशक 
(२ ) » श्रधचनसार (१४) » घवला भाग (१) 
(३) , नियमसार (१७) ,» गोमटसार कर्मकांड 
( ४ ) » पैचास्तिकाय, (१६) » परमात्म प्रकाश 
(५) » भ्रष्ट पाहुड (१७) » वल्ार्थ सार 

( ६ ) » आत्मानुशासन (१८) » इंष्टोपदेश, 

( ७ ) » अनुभव प्रकाश (१९) » सत्ता स्वरूप 

( < ) » ब्रेंव्य सग्रह (३२०) » उपादान निमिक्तके दोहे 
(९ ) » स्वामी कारतिकेय अनुप्रेक्षा (२१) » मक्तामर स्तोन्र 
(१०) » समाधि झतक (२२ » अपूब अबसर 
(११) » समयसार नाटक (२३) » आत्म-सिद्धि 


(१२) » पद्मनदि पं्रविशतिका (२४) » तंत्वज्ञान तरगणी भादि । 

अभी हाल ही में आचाय श्री उमास्वाम्री विरचित श्री मोक्ष शास्त्र या 
तल्वार्थ सून्नकी टीका गुजराती व हिन्दी भाषामें प्रकाशित की गई है उसमें 
५२ शझास्म्रोंके प्रमाण दिये गये हैं। और श्री जेन सिद्धात प्रस्नोत्तर 
मालछा प्रकाशित हुई है--उसमें भी करीब ५० शास्तप्रॉका आधार दिया 
गया है। यह सब अगर सोनगढ़में एक ही शास्त्र श्री समसारजी का 
व्याख्यान होता होवे तो इतने झास्जोंके प्रमाण देनेका श्ञान किस प्रकार 
किया जा सकता दै ? इससे साबित दोता हे कि उपरोक्त परकारका प्रचार 
समाजमें सिर्फ भ्रम फेलानेके उद्देश्यसे ही किया जाता है । 


कक चा 


थ् 


सोनगढ़में इसके उपरात कई वर्षोंसे मई मासमें विद्यार्थियोंके लिए व 
श्रावण मासमें प्रौढ़ वर्गके लिए अध्ययन वर्ग चलते हैं उनमें / १) श्री जेन- 
सिद्धांत भ्रवेशिका, ( ९ ) श्रीद्रव्य-सभ्रद, ( ३) श्रीक्ृह॒ढाला, ( ४ ) श्रीमोक्ष 
मा प्रका्वक आदि पद्धति अनुसार पढ़ाये जाते हैं। जिससे अनेक 
मुमुक्ठ भाई छाम उठाते हैं । 

सोनगढ़में चारों अमुयोगॉके शास्त्रॉका पठन पाठन दोता रहता है, ऐसी 
कोई बात नहीं है कि किसी अनुयोगका पठन पौठन सोनयढमें न होता द्वो । 

सोनगढ़में श्री जिन मन्दिरि, श्री समवसरण मडप, श्री मानस्थस बने 
हुए हैं। जिनमें बहुत ही सुन्दर व मनोज श्रीजिन प्रतिमायें विराजमान हैं 
भौर भुमुक भाई-बहने दर्शन, पूजन स्वाध्याय, भक्ति आदि करते हैं । 
महाराज श्री के उपदेशोंसे छाम उठानेके लिए आने वाले मुमुक्षु भाइयों 
और बहनोंकी दिनों दिन बृद्धि होनेके कारण श्री जिन मन्दिरके आगेकी 
जगहका भाग छोटा पडता थो और दर्शन, पूजन, भक्ति आदि करने वाले 
मुमुझु माइयोंकी जगहकी कमीके कारण असुविधा होती थी | इसलिए 
अभी द्वाल दी में काफी खर्चा करके श्री जिन मन्दिरजी का भीर्णोद्धार 
कराया जाकर आगेमें काफी बड़ा हाल बना लिया गया है जिससे कि मुमुक्ष 
भाइयों और बहनोंको दर्रन, पूजन भक्ति आदि करनेम॑ पूरी सुविधा सह । 
उसमें प्रथमानुयोगके विषयोंके अनेक प्रकारके चित्र काफी खरचा करके 
चित्रित किये गये हैं। इसके अलावा सोनगढ़में (१ श्री स्वाध्याय द्वाल 
(१) भ्री कुन्द्‌-कुन्द प्रवचन हाल है जिनम॑ प्रथमानुयोगके कथानकॉके अनेक 
सुन्दर चित्र दीवालों पर चित्रित हैं और उनके नीचे सक्षेपमें चिश्रोंके 
परिचय सीकिखेज्जुए हैं । अगर प्रथमानुयोग के शास्त्रॉंका पठन-पाउन न 
होतपद तो व प्रकाश्के चित्रॉका ज्ञान व परिचय किस प्रकार किया गया : 

ओपनंदी पेचबिशहवैका शास्त्र श्रीपद्नन्दी आचार्य कृत है उसम्म 
२ऐ अधिकार हैं। उनमें से “देशत्रतोद्योतत” नामका १ अधिकार है 
उसके हट्धूर सोनगढ़में गत बषे २०१२ के साद्र मासमें पूज्य श्री कानजी 
स्वामीक) पर्वत हुआ था बह गुजराती देनिक प्रवचन प्रसादरोे प्रकाशित 


हि 
य् 


हो चुका है। उसका ही हिन्दी अमुवाद कराके इस पुश्तिकाके रूपमें 
आपके सामने प्रद्सुत किया ज्ञाता है, आप इस पुस्तिकाको पढ़कर श्वयं 
बिचार करें कि पूज्य श्री कानजी स्वासीका कितना सारगशर्भित व्याख्यान 
है, और श्रावकके पट्कर्मोंको प्रतिदिन करने पर मदाराजके शब्दोंमें किस 
प्रकारका वजन है। इसमें ( श्रावकके षटकमोंका ) संदोपमें बहुत दी 
सुन्दर स्वरूप समभकानेगें आया है । इसको पढ़कर कोई भी विवेकी भाई 
यह नहीं कह सकता कि पूज्य कानजी स्वामी ( सोनगढ बालॉका ) का 
उपदेश, पूजन, दानादिक ( श्रावकके षटकमौकों ) छुला देने बाला है । 
क्या सौराष्ट्‌ गुजरातमें जगइ-जगइ श्रो दियम्बर जन मदिरोंका निर्माण 
होना पूज्य श्री कानजी स्वामीके सत्‌ उपदेशका फल नहीं है ! क्‍या यह 
दान पूजनादिक श्रावकके षटुकरमों ,के छुड़ाने वाले उपदेशका ही फल है 
यथार्थतासे बिपरीत ऐसा अआआमक प्रचार भी किया जाता है कि सोनगढ़ 
बाले व्यवहार नयको और उसके विषयको महीं मानते। ऐसा प्रचार 
करने बाले श्री कानजी स्वामीका उपदेश सुनने या प्रबंधन पद़नेका कष्ट 
नहीं करते, अगर थोडा-सा भी कप्ट करते तो ऐसा नहीं कहते । ऐसा 
मिश्या प्रचार करने वाले कह्टठते हैं और मानते हैं कि व्यवह्वारनय पह्विले 
दोता है और निश्चय नय पीछे होता है। सो उनका यह कहना और 
मानना गलत है । सच्ची बात यद्द है कि जबतक जीवको सम्यकक्षत ज्ञान 
नहीं होता तब तक एक भी नय ( निरचय या व्यवहार ) दह्ोता ही नहीं । 
यह सब शास्त्रोंका व अनन्त ज्ञानियोकों अभिप्राय है, और निश्चय 
सम्यस्दर्गन बिना सम्यस्शुतज्ञान ( भाव भ्रुतशान ) कभी किसीके होता 
नहीं है । इसलिए व्यवद्वार नय पह्चिले और निश्चय नय पीछे होता है 
यह सान्‍्यता बिलकुल गलत है। ऐसी मान्यता तो इवेताम्बर शास्त्रों की 
है, भौर र्वेताम्बर यत अनुयायी कहते हैं कि दिगम्बर मान्यतामें 
निश्चय नयको पहिले कहते हैं सो भूल कहते हैं-- उनकी एक पुस्तक 
इवेताम्बर अनुयायी श्री बश्लोविजयजी रचित दिक्‍्पदके चौरासी बोल 
में लिखा है कि--- 


निश्चयनय पहिले कहें, पीछे ले व्यवहार । 
भाषाक्रम जाने नहीं, जेन मा्गका सार । 
तातें सो मिथ्यामति, जेन क्रिया परिहार । 
व्यबहारी सो समकिती; कद भाष्य व्यवहार !| 
जो नय पहिले परिणमे, सोइ कहे हित होय | 
निश्चय क्यों घूरि परिणमे, सूक्ष्ममति करी जोय |) 
अगर इसी प्रकार अपनेको दिगम्बर आम्नायालुयाइयों की मान्यता दोके 
तो बह दिगम्बर आम्नायके विरुद्ध और रवेताम्बर आम्नायके अनुकूल है । 
दिगम्बर जेनधमेका सत्य स्वरूप क्या है वह पूज्य श्रीकानजी स्वामी 
मी प्रकार सममकाते हैं। निरचय सम्यम्दर्शन चठुथ ग्रणस्थानमें द्वोता है 
पीछे पचम गुण स्थानमें दो कषायोंका बमाव ढोनेपर जो वीतरोगताका 
अश् ग्रगट होता है उस जीवके केसे शुम भाव होते हैँ उसकी स्पष्टता इस 
“देशत्रतोद्योतत? नामक अधिकारके व्याख्यान द्वारा बताई गयी है। 
निश्चय सम्यर्दर्शन हुए बिना जो अत, तप होते हैं उनको सर्वेशञ मगवानने 
बालबत, बाल तप कहा है । इसलिए मोक्ष सुखके अमिलाषी मुमुछुओं को 
इन बातोंकों बराबर लक्ष्यमें रखनी चाद्दिए। 
सोनगढसे मासिक “आत्म-धर्म' गुजराती व हिन्दीमें प्रकाशित होता है 
( जिनका वापिक मूल्य ३) यानी चार आने माहवार है) और दैनिक 
वचन प्रसाद” गुजराती भाषामें निकलता है जिसमें पूज्य श्री कानजी 
स्वामौका देनिक व्याख्यान प्रकाशित होते हैं । इनके अछावा समय-समयके 
व्याख्यानोंकी पुस्तकें भी प्रकाशित होती रहती हैं । सत्स्वरूपके जिश्ञासुओं 
को इनका अभ्यास करना चाहिए और मिथ्या प्रचार करने बालँके घोखे 
में नहीं पड़ना चाहिए । यही मेरा नम्र निवेदन है । 


भाषका भन्‍्त्री 
श्री दिगम्बर जेन मुम्ुक्षु मंडल 


कलकत्ता 


देश ब्रतोद्योतनम्‌ 


( श्रावण बदी १३ सोमवार ता० १५-८-५४ ) 

इस शास्त्रके रचयिता दिगम्बर आचार्य श्री पप्चनंदि 
मुनिराज दें। मुनि जंगछमें मिबास करते हैं, आत्माका शान 
हो जाने से उनके उच्च चारित्र-दशा होती है, उनके पास वस्त्र, 
पात्र आदि नहीं होते, वे केवल पीछी और कमंडल रखते हैं । 
श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने इस “पदह्मनंदि पंच विशतिका' को 'बन- 
शास्त्र! कहा है। आत्मका भान कर पात्र होकर इसे पढ़ना 
अहिए। “बन शास्त्र! कहने का अभिप्राय यह है कि इसकी 
रचना दिगम्बर मुनिने की है। आत्मा आनन्द-कन्द स्वरूप है, 
इसकी श्रद्धा द्वी सम्यग्द्शन है । सम्यर्दशेन-पुवंक अपनी 
अंवरंग शक्तिका अनुभव करते हुए वे बनमें रहते थे। एक बार 
उनके शुभ विकल्प हुआ ओर तत्परिणाम स्वरूप उन्होंने इस 
प्रंथकी रचना की। अंथमें प्चीस अधिकार हें। अनेक बार 
परवेकाछमें इस शास्त्रका प्रबचन किया जाता है। 

इस अधिकारमें बताया गया दे कि गृहस्थ-दशामें मुनि धर्म 
नहीं अपना सके तो, गृहरथाश्रममें किस प्रकार धम हो सकता 
है। आत्माकी उप्र दशा चारित्र है। मुक्ति अर्थात पूर्ण आनन्द्‌ 
दुशाका कारण चारित्र दशा है, वह मुनि धर्ममें है। उसे बिरछा 
जीव ही पा सकता है। जो मुनि धमेका पाछन नहीं कर सके 


[ २ ] 

उन्हें देशब्रतका प्रकाश ( ध्रृद्धि ) करना चाहिए। देशन्नत अर्थात्‌ 
पंचम गुणस्थानक का उद्योत किस प्रकार हो इसका व्याख्यान 
इस अधिकारमें किया गया दे। सम्यर्दर्शनके बिना श्रावकपना 
नहीं होता | मुनि उच्च साधक अवस्थामें होता है, सिंद्द जैसी 
निर्भय वृत्ति रखता है। ऐसा अगर कोई न द्वो सके तो 
सम्यग्द्शनपूर्वक दान आदि षटू आवश्यक कम उस भूमिकामें 
किए जाते हैं । चरणानुयोगमें ऐसा कथन आता है कि भ्रावक 
छुद्द कमो को करता है उसे निभित्त का कथन  सम- 
मना चाहिए। 

क्या कुछमें जन्म लेनेसे श्रावक हो जाते हैं ? इस प्रश्नके 
उत्तर स्वरूप श्री पद्मनंदि आचाये इस अधिका रके प्रथम श्छोकमें 
बताते हैं कि पंचम गुणस्थानकमें श्रावकपना केसे द्वोता है। 


गाथा--१ 


बाह्याभ्यंतरतयासंगबजेनतया ध्यानेन शुक्लेन यः 
कृत्वा कमे चतुष्टयक्षयमगात्सवेज्ञता निश्चिताम ॥ 
तेनेक्तानि वचांसि धर्म कथने सत्यानि नान्यानितद्‌ । 
आम्यत्यत्र मतिस्तु यस्य स महापापी न भन्‍्यों5थबा ॥१॥ 
श्रावक दह्शासे पहले मुमुक्ष जीवकों सर्वज्ञ की यथार्थ श्रद्धा 
करनी चाहिए । 
इस गाथामें श्रावक होनेसे पहले सम्यग्दशन केसे दोता है, 
यह बतलछाया दै। कोई भी जीयब सम्यग्टष्टि बननेके ब्राद 
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आवक होता है। वह देव किसे मानता है ? वह एक मात्र 
सर्वक्षको ही देव मानता है जो एक समयमें तीन काल और 
तीनों लोकके ज्ञाता हैं, अन्य किसी को नहीं। जेसे हमें कोई 
यसस्‍्तु लेनी हो तो बांजारमें उसकी भछी श्रकार जांच करके ही 
छेते हैं उसी प्रकार उपदेशक सवज्ञ कैसे होते हैं, इसकी परीक्षा 
कर श्रद्धा की जाय तभी सम्यग्द्शन होता दै। 

भगवान केसे हैं ? उन्होंने सर्वक्ष होनेके लिए क्‍या किया ९ 
सज्ञ होने से पहले वे बाह्ममें दिगम्बर थे, उनके पास बस्त्र-पात्र 
नहीं थे; अन्तरंगमें चोद्द प्रकारका परिप्रह--मिथ्यात्व, रागह व 
कषाय छूट गए थे । आनन्द स्वरूप आत्माका अवलूम्बन करनेसे 
अस्तरंग परिग्रह छट जाता है; तत्परिणाम स्वरूप बाह्य परिग्रह 
छट गया | महात्रतका विकल्प आता है; उस विकल्पको पुण्य 
बनन्‍्धनका कारण मानते है, देय मानते हैं; ऐसी अवस्था मुनि 
दशामें होती है । आत्मा शुद्ध, अमूर्त है उसमें तह्लीनतापूबबंक 
उछ्ज्चल-शुक्ृ-ध्यान प्रकट करके ज्ञानावरणीय, दशेनावरणीय, 
मोहनीय और अन्तराय नामक चार कमोका नाश किया--यह 
निमित्तका कथन है। चरणामुयोगमें निमित्तके अनेक कथन 
आते हैं। आत्मा, जड़ कमोका नाश तो कर द्वी नहीं सकती। 
आत्माके शुद्ध स्वभावमें एकाग्रता करनेसे विभाषादि नष्ट हो 
गए और कर्म स्वयमेव सष्ट हो गए, इसीको यह कहा जाता है 
कि उन्होंने क्मोका चाश किया । एक समयमें त्तीम काल-सीन 
'छोकका ज्ञान जिन्हें हो गया दे ऐसे स्ेक्ष की परीक्षा कसनी 
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चाहिए। जेसे व्यापारके लिए तनतोड़ परिश्रम किया जाता है 
जसी प्रकार यहा भी श्रम करना चाहिए । 

स्वेक्षके बचन सत्य है अन्यके नहीं। जिन्होंने एक समयमें 
तीन काल और तीन लछोकको जान छिया उन्हींकी वाणी सत्य 
है। स्वेक्षंके अतिरिक्त अन्यके बचन सत्य नहीं है | मुनि स्वशके 
अनुसार ही कहते हैं, सवेज्षके बचन सत्य हैं| देखो, ये पद्मनंदि 
आचाय॑ हजार वर्ष पृर्व हुए हैं उनका कहना है कि जीबको 
अनन्त काछसमें शाति नहीं मिलती । बह कंसे मिल सकती है ९ 
इसके लिए डपाय बताते हैं कि भगवानकी वाणीसे शांति 
मिलती है, अन्य की वाणी सत्य नहीं | 

जिसने अपने ज्ञान स्वभाव की महिमा जान ली, उसहीने 

सेज्ञ को मान लिया । 

जिस जीवको सव्वज्ञ देबके वचनोंमें सन्देह दे, उसे पापी 
समभना चाहिये। जो सबबज्ञ भगवान और अन्य छुप्मस्थके 
बचनोंमें अन्तर नहीं जानता बह पापी दे | अन्य वस्तुएं, अथवा 
खोना आदि लेनेमें जीव परीक्षा करता है । अगर किसी पहाड़, 
मे सोना हो और १००) रु० खच करने से अगर ६०) रु० का 
डी सोना मिले तो वहाँसे कोई नहीं छे किन्तु अगर १००) रु० 
ख्नेसे १९५) रु० का सोना मिले तो सोना निकाले । छेसे--- 
इन कार्योंमें परीक्षा कर ही काये करता है दसी श्रकार जीबको: 
स्तेज्ञ की परीक्षा करनी चाहिए। महाविदेहमें वर्तमानमें 
तीथंकर भगवान विराज रहे हें उनके बचनोंमें जो संदेह करता 
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है बह महापापी है, वह भव्य नहीं किन्तु अभव्य है। 

प्रश्न--सर्वह्चने जो देखा होगा बद्दी होगा तो फिर हमें क्‍या 
करना शेष रहा ९ 

समाधान :--इस जगतमें पूर्ण केवलज्ञा न है; क्या उसका माहात्म्य 

तुमे आता है ? यह चेतन्य ऋद्धि तीन काछ तीन 

छोकको जानता है, ऐसी ज्ञान दशा का माहात्म्य 

जो जानता है वह शरीर, बिकार और अहपन्वता 

का माहात्म्य भूछ जाता है। उस समय उसे आत्म- 

ज्ञान होता है, ऐसा सबेक्षके ज्ञानमें तथा उनकी 

बाणी में भी आया है। तेरी आत्मा हमारे जेसा 

सर्वज्ञ होने योग्य है, बह वर्तमानकालीन रागद् ष, 

तथा अल्पक्षता जितना ही नहीं हैं किन्तु पूर्ण सर्वक्ष 

शक्तिसे युक्त है, ऐसा कोई स्वीकार करे तो उसने 

सवक्ष को माना कहा जाता दै। केवलश्लानी आत्मा 

का जो माहात्म्य नहीं जानता उसे सब्श्न की श्रद्धा 

नहीं है, बह अभव्य है, पापी है। अरहंतदेव को तीन 

काल और तीन लोक का युगपत ज्ञान है । पूर्ण ज्ञान 

दशावाली एक आत्मा को देखकर उसका माहद्दात्म्य 

आने पर ज्ञान होता है कि वेसी ही पर्याय को शक्ति 

रूप धारण करनेवाली मेरी भी आत्मा है। ऐसा 

निर्णय करनेबालेने ही 'सबबझ्नने जो देखा होगा वेसा 

ही होगा!-इसे यथार्थरूपसे सच्चा स्वीकार किया है। 


[ ६ 


जो सर्वज्ञके गीत अर्थात्‌ अपने ज्ञान स्वभाव की एकामग्रताके 
गीत नहीं गाता वह महापापी है | 

है नाथ | आप शक्ति रूप सर्वज्ञ थे सो पूर्ण हो गए इसलिए 
स्वग्में देवियां भी आपकी महिमा गाती हैं। उन गानों को 
सुनने के लिए हरिण भी स्वगंलोकमें गया है, आपके उपाधि 
रहित पूर्ण ज्ञान हैं ऐसे परमास्माके गीत देव और देवियाँ गाते 
हैं। मृत्युछोकके हरिण को लगा कि में यहां वे गीत नहीं सुन 
सकंगा इसलिए बह उडकर चन्द्रलोकमें चह्हा गया। छोगों को 
सववेज्ञ परमात्मा के निर्णय करने का अवकाश नहीं है। इन्द्र 
सर्वज्षके गीतों की महिमा करते हैं। जब हरिण ही स्ज्ञके गीत 
सुनने चन्द्रलोक चला गया तब मनुष्य सर्वाक्षके गीत न गाए तो 
महापापी है, अभव्य है। जिसे तुम्हारे गीतों की महिमा नहीं 
आती बह श्रावक नहीं हो सकता। सर्वेज्ञ पद की बाणी का 
रसिक ही इस पद की प्रतीति करता है उसे ही सम्यकक्‍त्व होता 
है, सम्यकत्वके बिना श्रावकत्व नहीं होता। जीव कमाई की 
बात हो तो रुचिपृ्वंक सुनता है किन्तु जो आपके गुणों की 
स्तुति हृदयमें न छावे वह पापी है, अभव्य है। जो ज्लान स्वभाव 
में एकाग्रता नहीं करते और रागमें छाभ मानते हैं वे सर्वेज्ञ को 
नहीं मानते, वे महापापी हैं। कोई सर्वक्ष को न माने और शंका 
करे, कि 'स्वेश्ष भृतकाल को तो जानते हैं किन्तु भविष्य को नहीं 
जानते! ऐसा माननेबाला पापी है। आकाशमें १०८ बगुलों की 
पंक्ति चछली जा रही द्वो उसे देखकर सूकता ममुष्य १०८ कह्दे 
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ओर कोई अन्धा पुरुष उसके साथ होड़ छगा कर कह्दे कि मेंने 
तो कम बगुले उड़ते देखे हैं, उसी प्रकार दे नाथ ! अज्ञानी 
सबंज्ञ की बाणीमें शंका करता है, वह शंका, देखनेवालेके साथ 
अन्धेकी होड़की तरह हे | हे नाथ ! एक समयमें तीन काछ और 
तीन छोक आपने जान लिए हैं ऐसा जिनके विश्वास हो गया है 
वे निर्णय करते हैं कि आत्मा स्वान्न होने योग्य है, अल्पक्ष 
या रागद्रष जितना नहीं है। ऐसा जो नहीं मानता वह 
सूमतेके साथ होड़ करनेवाले अन्धे की तरद्द मूर्ख दै--ऐसा 
कद्दकर आचाय अपनी निशंकता प्रकट करते हैं--श्रावक को 

सा विश्वास करना चादिए। यहां नव तस्‍्वोंमें मोक्ष तत्त्व की 
बात करी। सबज्ष देव का बहुमान अपनी आत्मा का बहुमान 
आए बिना होता नहीं । 


गाथा--२ 
एकोप्यत्र करोति यः स्थितमति प्रीतः शुचौ दशेने । 
स इलाध्यः खल॒ दुःखितौय्युदयतो दुष्कर्मणः प्राणि मत्‌॥ 
अन्येः कि प्रचुरेरपि प्रद्नदितेरत्यंत दुरीकृत । 
स्फीतानंदभर प्रदामृतपथे मिथ्यापथ प्रस्थिते ॥ २॥ 
बाह्ममे प्रतिकूलता होते हुए भी जो सम्यग्दृष्टि है 
वह प्रभंसनीय है | 

पहली गाथामें मोक्ष तस्व का महस्य बताया। मेरी आत्मा 

मुक्त होने की योग्यता वाली है; ऐसा मिश्वय करना सम्यर्दर्शन 
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है। पूव कर्मके उदयसे भले ही उसे प्रतिष्ठा नहीं मिलती 
हो, वह भिखारी हो, सोनेके लिए जगह न हो, खानेके लिए 
अनाज न हो तथापि उसे विश्वास ओर ज्ञान है कि ये सब पू् 
कमके डदयसे है, किन्तु मेरी आत्मा आनंदकन्द है, स्वज्ष होने 
योग्य है। ऐसी श्रद्धा करनेवाले को भले ही वस्त्र, अनाज आदि 
प्राप्त न हों तथापि वह सम्यग्दर्शन प्राप्त करता है। वर्तेमानके 
संयोग प्रतिकूल होते हुए भी उसकी आत्मा अनुकूछ है। प्रति- 
कूछता का उदय अवशुण नहीं है| गरीबी हो, रोग हो, अबि- 
वाहित हो या पुत्ररद्दित द्वो किन्तु ये सब अवगुण नहीं हैं क्योंकि 
ऐसा तो पूरे कमंके उद्यसे हुआ दे किन्तु यह अवगुण नहीं है। 
लोकमें कहा जाता है कि पुण्यके कारण चतर कहलाते हैं, 
उनको आचाये देव कहते देँ कि एक बार बात सुन ! यह जो 
आत्मा का चेतन्य स्वभाव है उसीसे धर्म होता है, पुण्य पापमें 
धर्म नहीं है, ऐसी श्रद्धावाला अत्यन्त सन्तुष्ट होता है--मेरा 
स्वभाव पूर्णानन्द है ऐसा सन्‍्तोष कर जो सम्यग्दर्शन धारण 
करे वह, भले ही अकेला हो; प्रशंसनीय है। अनुकूल संयोग 
तो पूर्व पुण्यके प्रतापसे मिलते हैं किन्तु अगर आत्मा की श्रद्धा 
नहीं की तो वे समाप्त हो जाने वाले हैं। बतमानमें कोई अवि- 
बाहित हो, और हाथसे खाना बना कर खाता हो तो भी यदि 
डसे आत्मा का भान है तो वह प्रशंसनीय है। भले ही उसका 
शरीर काछा, कुबड़ा हो, वाणी अच्छी न हो, देखनेमें अच्छा न 
छगे किन्तु वह यदि आत्म-स्वरूपमें छीन है तो वह अच्छा है। 
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पुण्य-पापके भाव क्षणिक हैं, मेरा स्वभाव उपाधिरदित है, स्वेज् 
पद अन्तरमें हैं, बाहरमें नहीं--ऐसी श्रद्धाबाला व्यक्ति अकेला 
भी प्रशंसनीय है। 
बाह्यमें अनुकूलता होते हुए भी जो मिश्यादष्टि है 
वह प्रह्मंसनीय नहीं है । 

धनिक हो, प्रतिष्ठावान हो, बाल-बच्चोंबाला दो, जातिमें 
बड़ा हो तो श्रावक कहलाये ऐसा नहीं है। जो सम्यकदशन, 
ज्ञानचा रित्ररूपी मोक्षमार्गके राही नहीं हैं और वर्तमानकालमें 
शुभ कर्म-पुण्यमें एकत्ब बुद्धि करके मिथ्यादृष्टि बनता है वह 
प्रशंसा करने योग्य नहीं है। कोई हीरा माणकके थालमें नाना 
प्रकारके भिष्टान्न खाता हो तो दुनिया उसे अच्छा कह्दती है 
किन्तु सर्वेश देव ढारा कथित आत्मा की प्रतीति न हो तो भले 
ही छोग उसके गुण-गान गाएं किन्तु उस अवस्था का कारण- 
पुण्य शीघ्र ही नष्ट होनेवाला है, क्‍योंकि वह पुण्य तो एक 
निश्चित अवधिके लिए है, उस अवधिके व्यतीत होते ही पृण्य- 
जनित संयोग नष्ट होने वाले हैं। अतः बाद्यके संयोगोंसे दी 
कोई सच्चा श्रावक नहीं बन जाता पूर्व पुण्यके उदयसे कितनी 
ही अपार संपत्ति हो जाय किन्तु यह आत्मा सर्वेज्ञ होने योग्य 
है, भगवान की जाति का है ऐसा जिसे विश्वास न हो, चाहे 
वह साधु ही क्‍यों न हो, उसके हजारों शिष्य अनुयायी हो 
अथवा बड़ा साहूकार हो तथापि प्रशंसनीय नहीं है । पू्वे पुण्य- 
जनित इष्ट संयोग भले ही न हो किन्तु अगर आत्मा की तरफ 
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दृष्टि है तो प्रशंसनीय है । शुभ रागसे धर्म होगा ऐसी विपरीत 
मान्यता बाछा भले ही राजा हो अथवा साधु हो किन्तु वह 
अनुमोदन करने योग्य नहीं है। यहां सम्यग्दशनका मूल्यांकन 
किया जा रहा है | जिसे पूर्व पुण्यके उदयमें आनंद की अनुभूति 
है और वर्तमानमें पुण्याजनमें आनंद्‌ मानता हे, इसलिए उसे 
आत्मामें आनन्द की अनुभूति नहीं है | जिन्हें पुण्यमें मिठास 
नहीं मिलता हे उन्हें आत्मामें मिठास मिछता है, उनके संसार 
का शीघ्र अन्त होगा। भअज्ञानी प्रश्न करता हे कि संसारमें पुण्य 
के बिना कैसे चछा जा सकता है ? उसे उत्तर देते हैं कि भाई, 
तुझे सर्वज्ष भगवान का लघुनंदन बनना नहीं आता | 
“क्षेद्‌ विज्ञान जग्यो जिन्हके घट, शीतल चित्त भयो जिम चन्दन । 
केलि करें शिवमारगमें जगमांदि जिनेसुरके छपघु नन्दन 0” 
सर्वेज्ञ का पुत्र होने से स्वज्ञ का उत्तराधिकार मिछता हे। 
पुण्यबानके जब तक पुण्य का उदय है तब तक पेसा रहेगा फिर 
हवा हो जायगा | रूघुनन्दन अर्थात्‌ छोटा पुत्र। मुनि बड़े पुत्र 
है और सम्यम्टष्टि सर्वश का छोटा पुत्र | वह स्वभावमें छीनता 
करके स्वज्ञ पद प्राप्त करने वाला है| 
भावाथे :-- पापके उदयसे दुखी मनुष्य, यदि सम्यम्दष्टि है तो 
प्रशंसा का पात्र हे किन्तु जो सम्यग्दशेनसे परांमुख 
हे, पुण्यसे धर्म मानता है वह भिथ्यामार्गमें हे । 
उसको भले ही बाह्ममें पुण्य हो किन्तु वह प्रशंसनीय 
नहीं है; इसलिए सम्यरदर्शन धारण करने का प्रयत्न 
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करना चाहिए। आत्मा प्रभुतासंपन्‍्न है, जिसे उसकी 
प्रभुता का विश्वास नहीं हे और अल्पन्षता संथा 
रागट्ठ ष की प्रभुता मानता हो तो उसे भगवान की 
प्रभुता ज्ञात नहीं होती । 


गाधा--३ 


बीज॑ मोक्षतरोईशं भवतरोमिथ्यात्वमाहुर्जिनाः । 

ग्राप्तायां दशि तन्पुम्न॒क्षुभिरलं यत्नो विधेयों बुधेः ॥ 

संसारे बहुयोनिजालजरिले भ्राम्यन कुकर्मावृत : । 

क प्राणी लभते महत्यपि गते काले हि तां तामिह ॥१॥ 

ज्ञान स्वभावी आत्माका पूर्ण विश्वास ही पूर्ण 
पवित्र मोक्ष दह्माका बीज है। 

आचार्य पद्मनंदि कहते हैं कि आत्माकी पूर्ण अमृत आनन्द 
दशा भोक्षरूपी वृक्ष है, उसका बीज सम्यर्दर्शन है । जेसे आम 
का बीज उसकी गुठली ही होती है लेकिन आकफछ नहीं होता 
उसी प्रकार परमानंद दशा, अरागी, बीतरागी, विज्ञान दशाका 
बीज सम्यग्दशन है। राग भाव छोड़कर आत्माफी निविकल्प 
श्रद्धा सम्यकदशेन है। ऐसा सम्यकदर्शन द्वोनेके पश्चात श्राव- 
कत्व द्ोता है। मोक्षरूपी वृक्षका बीज देव, शास्त्र, गुरुकी ऋूपा 
या उनका निमित्त या पुण्य-पाप नहीं है अपितु सम्यरदशेन ही 
है | स्वयं ही अपना सम्यग्दर्शन प्रकट करे तो देव-गुरु-शास्त्र 
निमित्त कद्दलाते हैं । सम्प्रदाय या कुछमें जन्म लेनेसे ही कोई 
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दिगम्बर नहीं बन जाता। आत्माकी पूर्ण दशा रूप मोक्षका 
चीज द्वी बोधि बीज है। 

तत्वकी विपरीत मान्यता नरक और नियौदका बीज है | 

नरक और निगोदका बीज मिथ्यात्व है। आत्म-स्वभाव 
से विपरीत मान्यता अनन्त संसारका कारण है। पुण्य-पाप- 
भाव संसारके वास्तविक कारण नहीं हैं, सम्यग्टष्टिके भी पुण्य- 
पाप भाव द्वोते हैं लेकिन वे संसारके बीज नहीं हैं। सर्जन द्वारा 
कहे हुए तस्‍्त्रोंकी उल्टी मान्यतासे जीवके चौरासी छाख भव 
होते हैं। इसलिए अगर वतमानमें जीव मंदकषायी होगा तो 
उसे देवगति प्राप्त होगी किन्तु तत्पश्चात्‌ वह नरक निगोदमें 
जायेगा, ऐसा त्रिछोकीनाथ कहते हैं, यह मेरा अपना कथन 
नहीं है। पूर्ण तत्वकी श्रद्धा केबलज्ञानका बीज है, जो ऐसीं श्रद्धा 
नहीं करता वह भले ही मुनि हो लेकिन उसे स्ेज्ञकी भक्ति 
करना नहीं आता। 


जीव भव्य है ऐसा दिव्यध्वनिमें आवे तो उसकी महान्‌ 
प्रतिष्ठा है और जीव अभव्य है ऐसा आते तो 
उसका महान्‌ अपमान है। 


आत्माकी पूर्ण दशा प्रकट करनेके अभिलछाषी जीवोंको 
सम्यग्दशन प्रकट कर उसके रक्षार्थ अनेक प्रयत्न करने चाहिए । 
अ्रतिष्ठा या घन-सम्पत्ति, आवे या जावे उसके साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं है । 
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“लही भव्यता मोटे मान; 
कोण अभव्य त्रिशुवन अपमान ।” 


यदि स्वज्न की बाणीमें ऐसा आवे कि यह जीव सम्यक- 
दृष्टि है तो यह उसके लिए मद्दान सम्मान है। इस सम्मानके 
सिवा और केसा मान चाहिए ? उनकी वाणीमें यदि यह आये 
कि यह जीव मुक्तिके योग्य नहीं है तो यद्द उसका बड़ा भारी 
अपमान है। इससे बढ़कर और क्या अपमान होगा ? सांसा- 
रिक सामग्री-माया, संपत्ति, परिवार आदि भले ही मिल जाय॑ 
वह तेरे स्वभावके विपरीत है इसलिए भले द्वी पूर्व पुण्यके उदय 
से ढेर सारी सम्पत्ति मिल जाय किन्तु ये सब आत्म-स्वभावके 
लिए प्रतिक्षण अपमानजनक ही हैं। पूषे पापका उदय होते 
हुए भी तू भव्य है, ऐसा विश्वास हो तो तेरा सम्मान है इसलिए 
सम्यग्दशन प्राप्त कर उसकी रक्षा करनी चाहिए। तुझे अपने 
आत्म-स्वभावकी प्रभुता नहीं आती ओर पुण्यकी प्रभुता आती 
है तो तूं पुण्यकी अभिलाषा करेगा यह तेरे स्वभावका अपमान 
है। बाझ्ममें प्रतिकूलता होते हुए भी स्वयं आत्मा दे ऐसा भान 
होवे तो तेरा सम्मान ही है, इसलिए सम्यर्दर्शन की श्राप्रिका 
प्रयन्न करना चाद्विए | क्‍योंकि नरक, तियंच आदि अनेक प्रकार 
की योनि वाले संसारमें यह जीब अनादि कालसे भ्रमण कर. 
रहा है। क्‍या चींटी, छट आदिकी पर्यायोंमें सम्यग्दर्शन होगा ९ 
नहीं; बतमानमें पंचेन्द्रिय जीबोंकी हिसा की जाती है, मछली 
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मारें, बन्द्र मारें आदि भाव तीज्र कषायसे होते हैं ऐसे परिणाम 
इस कालमें बहुत किए जाते हैं इसलिए इस कालमें सम्यर्दर्शन 
की ग्राप्ति दुलभ है। अतः उसकी प्राप्तिके लिए निरंतर प्रयत्न 
'करने चाहिए । 


( श्रावण बदी १४, मंगलवार, ता० १६-८-४५ ) 


आत्मभान पूवेक मुनिषणा अंगीकार न किया जा सक्रे 
तो श्रावक बनना चाहिए । 


इस 'पक्चनंदि पंचविशतिका' शास्त्रके पच्चीस अधिकारमें से 
$ वें अधिकारमें श्रावकके गुणोंका बवणन किया गया दै। श्रावकको 
प्रथम सम्यक्दर्शन श्राप्त करना चाहिए। आत्मा आननद्‌-कन्द 
है, ऐसी अद्धा करनी चाहिए ओर स्वभावमें से मेरी पूर्ण दशा 
अकट होगी ऐसा निर्णय करना चाहिए। सम्यर्दर्शन उत्पन्न 
होना ही जेन-कुछमें जन्म लेना दहै। आत्मा पूर्ण ज्ञान और 
आनन्द स्वभावी इस भान सहित वर्तमान रागादिमें हेय भाव 
बतेते ही सम्यर्दर्शन द्वोता है। सम्यर्दूर्शन प्राप्त करनेके पश्चात्‌ 
उसके रक्षार्थ प्रयत्न करने चादिए। आत्मा शुद्ध चेतन्य स्वभावी 
है, उसकी तरफ दृष्टि करके आत्म-भानपू्वेक नग्न द्गिम्बर 
बनना चाहिए। मुनिधर्म अंगीकार न किया ज्ञा सके तो आत्मा 


की आंतरिक पुरुषार्थ की पर्याय श्रावकके अनुरूप प्रकट 
करनी चाहिए । 
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गाथा---४ 
सम्प्राप्तेडत्र भवे कं कथमपि द्ाधीयसा5नेहसा । 
मानुष्ये शुचिदशने च महता कार्य तपो मोक्षदम्‌ ॥ 


नो चल्लोकनिषधतो८थ महतो मोहादशक्ते रथ । 
सम्पद्यते न तत्तदा ग्रहपतां पटक योग्य व्तम्‌ ॥४॥ 


दुलभ मनुष्य भवमें सम्यस्दनपूवक श्रावकके 
पटकम करने चाहिए। 

देखो, क्‍या कहते हैं ? मेरी आत्मा परमात्मा है, ऐसी 
दृष्टि करनी चाहिए। अनादिसे अनंतकाल व्यतीत हो गया 
उसमें मनुष्य भव अनंतकालछमें मिछता दै। व्यापार, पेसा, 
जवाहरात, आदि मिलना दुलंभ नहीं कहछाता। वे तो अनेक 
बार मिल गए हैं। इस संसारमें पुण्य परिणामसे मनुष्य जन्म 
मिला है। किन्तु पुण्य पाप मेरे नहीं हैं, शरीर मेरा नहीं है, 
में ज्ञान स्वभावी हूँ--ऐसा सम्यर्दर्शन प्राप्त करना चाहिए | 
ऐसी प्रतीतिबाले को मुनिद्शा अंगीकार करनी चाहिए। यह्द 
शरीर क्षणभंगुर हैँ ऐसा विचार कर केवलज्ञान का निकट 
कारण चारितन्न दशा प्रकट करनी चाहिए | उस अन्तर विकसित 
अवस्थामें बाह्य बस्त्र पात्र छट कर दिगम्बर दशा द्वो जाती दे । 
ऐसा होनेमें यदि बरतेमानमें छज्जा आती हो और तत्परिणाम 
स्वरूप मुनिषणा न अपनाया जा सके अथवा आनन्द की 
डर्सियाँ आवे--ऐसा पुरुषार्थ न द्वो और चारित्र मोहके उद्यसे 
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अस्थिरता--निर्बेछता हो जिनके कारण मुनिपणा नःलछिया जा 
सके तो श्रावकके षघटकर्म अवश्य करने चाहिए। 
धर्मात्मा को जिनेन्द्र भगवान के ग्रति बहुमान, 
विनय और पूजा का भाव आता है। 

देव पूजा :--आत्मा ज्ञानानंद स्वभावी है ऐसी दिव्य शक्ति की 
जिसे प्रतीति हुई हो उसे जबतक पूर्ण दशा प्राप्त न 
हो तबतक जिनेन्द्र देव की पूजन करनी चाहिए । 
सम्यक्त्वी श्रावक को उनकी पूजा करने के भाव 
आते है| मुनि भी भाव पूजा करते है। भ्रावक 
सेवक बन कर पूजा करते हें। जिसके अंतरंगमें 
ज्ञान स्वभाव का भान है वह कहता है-हे नाथ, 
तेरे बिरहमें अनंतकाल बीत गया। हे प्रभु अब 
कृपा करो और मेरे जन्म-मरण का अन्त कर दो। 
जन्म-मरण का अन्त अपनी आतपत्मासे ही होता 
है किन्तु अपूर्ण अवस्थामे भगवान की पूजा का 
भाव द्वोता है । स्वयंभू स्तोन्रमें समंतभद्र आचाये 
अनेक प्रकारसे स्तुति करते हें। जिसे आत्मा का 
भान है उसे पृर्णद्शा प्राप्त भगवान की स्घुति 
करने के भाव आते हैं। “हे नाथ! आपको पूर्ण 
आनंद मिल गया, आपमें अल्पश्षता और घिकार 
नहीं रहे, अब करुणा करें ।” ऐसे नश्न बचन निकले 
बिना नहीं रहते। श्री ऋषभदेव भगवान की स्थुतिमें 


[ १३७ | 


कहा है--“हे' नाथ, आप मुचि बने ओर तत्पश्चात्‌ 
मोक्ष पधारे तब कहते हे कि आपकी शोभा ही 
सत्र व्याप्त हो रही थी। नदियों की भी कलकछ 
ध्वनि आपके वियोगमें हो रही है तो फिर हम 
रोचें तो इसमें क्या आश्यय ?” इसी प्रकार भक्तों 
का रोमांच भक्तिमें उछसित द्ोता दे । सम्यम्दृष्टि 
को साक्षात्‌ परमात्मा और उनकी प्रतिमाके प्रति 
बहुमान आए बिना नहीं रहता। स्त्री की सत्यु हो 
जाने पर अज्ञानी पति उसकी फोटो देखकर उसे 
याद्‌ करता हे। किसी की प्रिय स्त्री मर गई थी, 
उसने मान लिया कि वह मरकर डसीके घरमे 
कामधेनु बनी हे । उसने उस गाय की मृत्यु होने 
पर उसकी स्मृतिमें अठारह हजारमें मन्दिर बनाया 
आर इस प्रकार याद करने छगा--'हे माता, में 
तुके भूल गया था, में तुके पहचान नहीं सका, 
मन्दिरमें कामधेनु की मूत्ति रखना तो सूढता हे, 
भ्रांति हे। जिससे प्रेम है उसके प्रति बार २ प्रेप्- 
भाव आए बिना नहीं रहता। जिसे अपनी माता 
के प्रति प्रेम रहता हे वह चाहता हे कि मेरी माँ 
का नाम रहना चाहिए। अपने दिद्धंगत पिताजी 
की लोग याद करते हैं। उसी प्रकार धर्मी को 
अगबान तीथंकर के विरहमें उनकी प्रतिमाके प्रति 


[ ह८ ) 


शुभ राग आए बिना नहीं रहता। यह समझता 
है कि देव पूजा है सो पुण्य हे। जिस धरमें 
भगवान की स्तुति, भक्ति नहीं की जाती वद्द घर 
कसाईखाने के समान है। 
जो श्रावक छः आवश्यक कम नहीं करता उसके 
गृहस्थाश्रम को पिकार है। 
आचार्य पद्मनन्दिने श्रावकाचार की १५ वीं गाथामें कहा 
है कि जो मनुष्य जिनेन्द्र भगवान की भक्ति नहीं देखता तथा 
अक्तिपूर्वक उनकी पूजा, स्तुति नहीं करता उस मनुष्य का जीवन 
निष्फल हे तथा उसके गृहर्थाश्रम को धिक्कार है। निम्रेन्थ 
बनवासी मुनि भी कहते हैं कि उन्हें घिक्कार हे। आगे गाथा 
१६-९७ में कहा है कि “भव्य जीवों को प्रातःकार उठकर श्री 
जिनेन्द्रदेव तथा गुरुके दर्शन करना चाहिए तथा भक्तिपुर्वक 
उनकी बन्दना स्तुति करनी चाहिये तथा धर्म शास्त्र सुनने 
चाहिए । तत्पश्चात ग्रह काय करने चाहिए। गणधरादि महान्‌ 
पुरुषोंने धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष इन चार पुरुषाथोंमें सर्ब-प्रथम 
धर्म का निरुपण किया तथा उसको मुख्य माना है ।” 
आगे गाथा १८ वीं में कहा है कि जिस केवलछक्लान रूपी 
नेन्नसे समस्त पदार्थ हाथकी रेखाकी तरह प्रकट रूपमें दृष्टि- 
गोचर दोते हैं ऐसा बह ज्ञानरूपी नेत्र निम्नेन्थ गुरूकी कृपासे 
प्राप्त द्वोता है। इसलिए ज्ञानके आकांक्षी मनुष्योंको भक्तिपूषक 
निप्नन्‍्थ गुरूकी सेवा, बन्दना आदि करनी चाहिए। आगे 


| श्ह ॥ 


गाथा २० में आचायने कहा है कि हमेशा स्वाध्याय करना 
चाहिए । “जो मनुष्य उत्तम तथा निष्कलंक गुरु द्वारा रचित 
शास्त्र नहीं पढ़ते वे मनुष्य विद्वान होते हुए भी अन्घे भाने 
जाते हैं।” यह कथन अज्ञानी द्वारा कथित या रचित (शास्त्रके 
सम्बन्धमें नहीं है। जो शास्त्र नहीं पढ़ते, अध्ययन नहीं करते 
वे अन्धे हैं। अतः यथांशक्ति स्वाध्याय करना चाहिए। 
किन्तु स्वाध्याय ज्ञानी पुरुषों द्वारा कथित शास्त्रोंका ही 
करना चाहिए। 
आगे गाथा २१ वीं में आचायेने कहा है कि जो मनुष्य 
गुरूके पास रहकर शास्त्र श्रवण नहीं करते हैं और ज्ञानकों हृदय 
में धारण नहीं करते उनके कान और मन नहीं है ऐसा में मानता 
हूँ। जेसे कीड़ीके कान और मन नहीं है उसी प्रकाश उनके नहीं 
है। कान और मन होते हुए भी अगर उनका सदउपयोग न 
किया तो न होनेके समान ही है । 
गाथा २२ बीं में कहा दे कि धर्मात्मा श्रावकोंको देशब्तके 
अनुसार संयम धारण करना चादिए ऐसा करने से ब्रत सफछ 
होते हैं । इच्छा की कमी करनी चाहिए व दान देना चादिए। 
गाथा ३१ वीं में कद्टा गया है कि “धर्मात्मा गृहस्थोंको मुनि 
आदि उत्तम पात्रोंको अपनी शक्तिके अनुसार दान अवश्य देना 
-चाहिए क्योंकि दान दिए बिना यृहस्थाश्रम व्यर्थ है। 
गाथा ३४ वीं में आचाये कद्दते हैं कि जो समर्थ होते हुए 
-भी आदरपूर्वेक यतीश्वरॉको दान नहीं देते वे मूखे अपने 


[ २६ ] 
आगामी जन्ममें प्राप्त होने वाले सुखका नाश करते हैं। राग 


घटाकर मुनि आदि सत्पात्रोंको दान देना चाहिए। 
इस प्रन्थके श्रावकाचार की गाथा ७ वीं इस प्रकार दै-- 


देव पूजा गुरु पास्तिः स्वाध्यायः संयमस्तपः । 
दानज्चति गृहस्थानां पटकर्माणि दिनेदिने ॥ 
यहां आचाये इन कार्मोको “दिने-दिने ' करने,के लिए कहते 
है । जिस प्रकार खाने-पीने आदिके काय प्रतिदिन किए जाते 
हैं उसी प्रकार प्रतिदिन दान देना चाहिए । 
श्रावकाचार की गाथा ३५ में कहा गया है कि जिस: 
गृहस्थाश्रममें दान नहीं दिया जाता वह गृहस्थाश्रम पत्थरकी 
नाबके समान है और उस ग्ृहस्थाश्रम रूपी पत्थरकी नावमे 
बेठने बाले निश्चय ही संसाररूपी समुद्रमें डबते हे। जेसे पत्थरकी 
नाव डबती है वेसे ही वे भी डूब जाते है, अर्थात्‌ संसारमे. 
अमण करते रहते हे । 
आगे गाथा ३६ में आचाय कहते दें कि जिसे धरम-भावना 
प्रकट हुई उसे धर्मीके प्रति श्रेत्ति होनी चाहिए। धर्म धा्मिकों 
बिना नहीं होता। जो मनुष्य साधर्मोा सज्जनोंसे शक्तिके 
अनुसार प्रेम नहीं करते उनकी आत्मा प्रबछ पापसे ढकी हुई 
है तथा वे धर्मसे विमुख है तथा धर्मके अभिलाषी भी नहीं है । 
इसलिए भव्य जीवोंको साधर्मी सज्जनोंके साथ अवश्य प्रेम, 
करना चाहिए । 


[ २१ ] 
भावाथे।--इस संसारमें इस जीवका प्रथम तो निगोदादिक 
पर्यायोंसे निकलना अत्यन्त कठिन है । फिर बहांसे 
निकल भी जाय तो प्रथ्वीकाय, जलकाय थादि 
एकेन्द्रिय पर्याय पावे। ण्केन्द्रियमँ अनन्त काल 
व्यतीत हुए बाद कठिनतासे कौआ आदि त्रस पर्यायों 
में उत्पन्न होता है। फिर त्रस पर्यायमें से निकलकर 
मनुष्य पर्यायकी प्राप्ति कठिन है, और अगर मिल 
भी जाय तो भगवान द्वारा कहे हुए तर्त्रका श्रवण- 
गोचर होना कठिन है। श्रवण-गोचर दो जाय तो 
सम्यग्दशन होना कठिन दै और सम्यरदर्शन हो जाय 
तो उसकी रक्षा करनेमें जीव प्रमाद करता है। इससे 
सम्यग्दर्शन हुआ न हुए के समान है। इसलिए 
आचार्य उपदेश देते हैं कि अगर सौभाग्यसे मनुष्य 
भव ओर सम्यग्दशेन प्राप्त हो तो उत्तम पुरुषोंको 
प्रमाद भाव छोड़कर तप करना चाहिए । तप अर्थात्‌ 
मुनिपण ग्रहण करना चादहिए। अगर अपनी अस्थि- 
रता या नप्नताकी छज्जाके कारण मुनि न दो सके तो 
श्रावकके छः कम अवश्य करने चाहिए ; किन्तु मनुष्य 
जन्म और सम्यरद्शंन व्यथ नहीं खो देना चाहिए । 
अब बारह ब्रतोंका वर्णन किया जाता है। सम्यग्दशनपूवेक 
चंटकर्म और बारह ब्रत होते हैं ओर वे श्रत गृहस्थोंके लिए 
पुण्यके कारण हैं ऐसा आचार्य बताते हैं। 


[ र२ ] 
गाथा---प 


इड्मूलब्तमष्टथघा तदनु च स्यात्यश्वधाणुव्रतं । 
शीलाख्यं च शुणत्रतं त्रयपमतः शिक्षाश्चतस्त्र: पराः॥ 
रात्री भोजन वजेन शुचिपटात्पेय पयः शक्तितः । 
मोनादिवतमप्यनुष्टितमिदं पृण्याय भव्यात्मनाम॥५॥ 


ब्रावककों आत्मभानपूर्वक बारह त्रत करनेका शुभ राग आता है। 


देखो, पद्मननिदि आचार्य स्पष्ट कहते है कि धर्मी जीबके 
१२ ब्रत पुण्यकारक हैं, अशुभसे बचने के लिए पुण्य भाव आते 
हैं। वे पुण्य परिणाम हैं किन्तु धर्म नहीं हे । सम्यग्ट्ष्टिके मद्य, 
मांस, सदिरा, पाँच उदम्बर फल छोड़ने का भाव द्वोता हे, 
अदिसा, सत्य, अचौये, ब्रह्मचर्यादि पाँच अणुत्रत घारण करना 
ओर दिग्बत आदि गशुणब्रत तथा देशावकाशिक आदि चार 
शिक्षात्रतोंके पालन करना तथा रातमें स्वाद्य आदि चार 
प्रकारके भोजन का त्याग करना; स्वच्छ कपड़ेसे छाना हुआ 
पानी पीना, तथा शक्तिके अनुसार मौन आदि ब्रत घारण 
करना इस प्रकार ये श्रावकके श्रत हैं। भी प्रकार किए हुए 
ब्त भी पुण्यके कारण हैं इसलिए धर्मात्मा श्राबकोंके ब्रत का 
पाछन आत्माके भानपूर्वक होता हे । आजकल मुख्य बात तो 
उड़ गई हे और व्यवहार कथन को पकड़ लेते हैं। साथमें 
सम्यग्दशन हो तो ब्रत सच्चे ब्रत कद्दछाते हैं अन्यथा नहीं + 


[ २३ । 
अशुभसे बचने के लिए ऐसा शुभराग आता है। चरणानुयोगमें 
उसका पालन करो ऐसा कहते हें । 
देशबती श्रावक इस प्रकार ब्रतों को धारण करता हे । 


गाथा---६ 


हन्ति स्थावर देहिनः स्वविषये सर्वास्त्रसान रक्षति । 
ब्रुते सत्यमचौयेवृत्तिमवरलां शुद्धां निजां सेवते ॥ 


दिग्देश व्रत दण्ड वजेनमतः सामायिर्क औषधं। 
दान भोगयुग्ं प्रमाणझुररीकुर्याद्‌ गृहीति व्रती ॥ ६ ॥ 


श्रावक को त्रस जीवो की रक्षा का भाष आता है । 

ब्रती श्रावक अपने प्रयोजनके छिए प्रथ्वी आदि स्थावर 
जीबों की हिंसा करता हे अर्थात्‌ मारने का भाव द्वोता हे, दूसरे 
को सार सकता द्वो ऐसी बात नहीं है। मुनि अवस्था नहीं है 
इसलिए श्रावक अवस्थामें पांच कायके स्थावर जीवबोंकों मारने 
का भाव आता हे तथा हिइन्द्रियसे संज्ञी पंचेन्द्रिय त्रस जीवों की 
रक्षा करता हे, पर जोवों की रक्षा कर सकता हो यह बात 
नहीं हे । किन्तु उनकी रक्षा का भाव आता है इसलिए उनको 
रक्षा करता है ऐसा चरणामनुयोगमें कथन आता है, मेरा 
स्वभाव बीतरागी हे, यह अल्तदृ ष्टि है, शाग की उत्पत्ति 
हिंसा है, इतना होते हुए भी इतना जानते हुए भी 
बारह ब्रत का; श्रावकावस्थामें, राग आए बिना नहीं रहता। 


[ रछ ।) 


त्रस जीवों की रक्षा करता हे अर्थात त्रस जीवों को मारने का 
भाव नहीं करता--शास्त्र का कथन समझना चाहिए। आचायें 
आगे कहेंगे कि मेरेमें सश्च शक्ति की प्रतीति है जो, थोड़ा 
रागद्व ष हे उसे भी छोड़ना चाहता हूं इसलिए उसे कर्मजनित 
कह देते हैं अपने आत्म स्वभावसे हमें विकार नहीं होता किन्तु 
निबेलतासे हुए विकार सबलता द्वारा कमकृत कह दिए जाते हैं 
इसलिए अपेक्षा समझनी चाहिए। श्रावकके सत्य बोलने, 
अचोये प्रत पाठन करने का भाव होता हे, परस्त्री गमन का 
भाव नहीं होता किन्तु अपनी स्त्रीके प्रति राग नहीं छटता। 
वह दिग्थत, देशब्त, अनर्थदण्ड ब्रत का पालन करता है। 

श्रावक आत्म-स्वभावमें स्थिर रहने का प्रयोग करता है। 

वह सामायिक करता हे। सामायिक केवलज्ञान और 
चारित्र प्रकट करने का प्रयोग है | जेसे व्यापारमें अभ्यास किया 
जाता हे, परीक्षा करने के लिए लड़के को दुकान पर बेठाते हैं 
उसी प्रकार धर्मात्मा भी अभ्यास करता है। आत्मा आनन्द- 
कन्द स्वरूप हे, सामायिकमें दो घड़ीके लिए उस स्वरूपमें स्थिर 
रहने का श्रावक अभ्यास करता है। स्वरूपमें स्थिरता का 
२४ घण्टेके लिए अभ्यास करना प्रौषधोपवास है। शरीर छटते 
सभय अन्तिम अभ्यास सल्लेखना है। आत्मा देह रहित हे 
ऐसी दृष्टि रख कर दो घड़ीके लिए प्रयोग या अभ्यास करना 
सामायिक है, अधिक अभ्यास करना प्रौषधोपबास है। एंक 
आसम पर पांच बार सामायिक मात्र करना सामायिक नहीं हे 


[ ५३ )] 


और मात्र भोजन न करना प्रौषधोपचास नहीं हे । श्रायक 
आंत्माफे भानपूर्वक श्रौषध का अभ्यास करता है। 

गृहस्थ श्रावक सच्चे मुनि, साधर्मी, संत आदि को दान देने 
का भाव करता है । साधर्भी भाई की सेवा करने का भाव 
आधे तो श्रावकत्व सच्चा कहलाता है श्रावक भोगोपभोगम भी 
परिमाण करता है। स्वरूप की मर्यादा ध्यानमें आधे इसलिए 
विशेष राग नहीं दो और राग घटे तभी श्रावकत्व खुशोमित 
होता है अन्यथा नहीं। 

गहस्थके देव पूजा आदि गुण हैं उनमें दान सबसे उत्तम गुण है, 
यह आचाये बतलाते है । 


गाथा---७ 


देवाराधन पूजनादि बहुषु व्यापार कार्येषु च। 

पुण्योपाज॑न हेतुषु प्रतिदिन संजाय मानेष्वपि ॥ 

संसाराणवतारणे प्रवहर्ण सत्पात्रमुदिश्य यत्‌ । 

देशव्रत धारिणो धनतो दान प्रकृष्टो गुण: ॥ ७ ॥ 

लोभ रूपी कुएँ की कन्दरामें गिरे हुए जीवोके कल्याणार्थ 
मुनि दान का उपदेल्न देते हें । 


पद्मनन्दि आधचाय नमन ,  संखारी 
जीव छोभरूपी कन्दरामें गिर ि करके उनके 
उद्धारके लिए आचायने दाल: के से होथ (दान जधि- 


[ २६ ।॥ 


कार क्री चोथी गाथामें कहा हे--“अत्यन्त दुरूभ मनुष्य जन्म 
पाकर तथा जीवन, यौवन आदिके स्वप्नवत तथा इन्द्रजाल सदश 
होते हुए भी जो मनुष्य छोभरूपी कुएँ की कन्दरामें गिरे हुए है 
उनके उद्धारके छिए करुणा करके कद्दता हूं ।” छोभी जीव छोभ- 
रूपी खाईमें गिर गए हैं उनपर आचार्य करुणा करते हैं। वे 
कहते हैं कि हमें क्या ९ किन्तु छोभमें फँसे हुए जीवोंके छिए 
दान अधिकार लिखते हैं। छोग अपनी सन्तानके विवाहमें 
रुपया खच्च करते हें तो मन्दिर आदिके छिए भी धन खच 
करना चाहिए किन्तु छोभी जीव थोड़ा-सा भी दान नहीं करता। 

जिनेन्द्र देव की पूजा आदि कर्चव्योंमें दान उत्तम कार्य है । 

घनवान ओर धर्मात्मा श्रावक श्रेष्ठ पुण्य का संचय करने 
बाले जिनेन्द्र देव की पूजा, पंचकल्याणक प्रतिष्ठा, आदि अनेक 
उत्तम कार्य सबंदा करते रहते हैं । स्वभाव पर दृष्टि है इसलिए 
दानके शुभ राग को संसार समुद्रसे पार करने के लिए जहाज 
कहा है इसलिए श्रेष्ठ मुनि आदि सत्पात्रों को दान देना 
चाहिए। दान धर्मात्मा का, श्रावक का उत्तम गुण है। 

जो लोभी दानमें लक्ष्मी का उपयोग नहीं करता 
वह कोएसे भी हलका है | 

दान अधिकारमें कौए का दृष्टान्त आया है। खिचड़ी 
पकाते समय जो जलकर तपेलीमें चिपक जाती है उसे कोआ 
अकेला नहीं खाता किन्तु दूसरे कोओं को बुढा कर खाता है। 
दान अधिकार की ४६ वीं गाथामें कहा है-- 


[ २७ ] 


«ज्ञो छोभी पुरुष भोग तथा दान रहित धनरूपी बन्धनसे 
बंधा हुआ है उस कंज्स का जीवन इस छोकमें व्यर्थ दे बच्चों कि 
उसकी अपेक्षा तो वह कौआ ही अच्छा दे जो ऊँचे स्वरसे 
अन्य कौओं को बुढाकर डनके साथ भोजन करता है।” 
है धनात्य ! इसी तरह आत्माके गुण जले ओर तेरी शान्ति 
जल गई, जिसके फलसे कभी पुण्य बंधा और उसके परिणामसे 
घन मिला | अगर ऐसा धन अकेका खाएगा तो कौएसे भी गया 
बीता दो जायगा इसलिए राग कम करके दान कर, नहीं तो 
कोएसे भी हल्का हो जाएगा। यह बात वनवासी सन्त कहते 
हैं। मनुष्य भव और पेसा अधिक समय नहीं रहेगा इसलिए 
सभी गुणोंमें दान उत्तम गुण है । 


( बुद्धवर ता० १७-८-४४ ) 


ज्ञानी का दान दृष्टियुवेक राय कम करने के लिए है । 

आत्मा का स्वभाव परमाननद है, उसपर दृष्टि रख कर 
श्रावक धमं का विकास होता है। उसमें देव पूजा की अपेक्षा 
दान का विशेष भाव आता है। गृहस्थ धर्में दान उत्तम गुण- 
है। आनन्द स्वभाव पर दृष्टि होते हुए भी पूर्ण आनन्द दशाः 
प्रकट न हो तबतक धर्माके देव पूजा आदि का राग आता है। 
उसके दानमें यश या सन्‍्मान प्राप्ति की इच्छा नहीं रहती है। 
किसान दूसरों को दिखाने के दिए धूछमें अनाज नहों डाछता। 
घरतीके भीतर बीज बोया होगा-तो मिट्टी को चीरकर फसल- 


[ श्८ ] 


उगेगी | कोई मूर्ख दूसरों को दिखाने के लिए घूछ पर द्वी बीज 
डाछ दे तो बरसात की एक ही बौद्धारमें बीज बह जायगा; 
घरतीके भीतर बीज़ बोया जाय तो फसल होगी इसी भ्रकार 
धर्मी जीव को दान का भाव दूसरों को दिखाने के लिए अथवा 
यश प्राप्तिके लिए नहीं होता। किसान को समन्‍्तोष है और 
ज्ञान है कि बीज पर भिट्टी पड़ी है तथापि अंकुर फूटकर बाहर 
'सिकलेंगे उसी प्रकार धर्म का मूल गहरे बट वृक्ष की तरह है। 
आत्मा आनन्द-कन्द है उसके स्वभाव पर दृष्टि रखने वाले को 
अन्तमें केवलज्ञान प्रकट होता है; उम जीव को दान का भाव 
होता है। उसके भ्रूव स्वभावके अवलंबनसे अशुभ राग टल्ता 
है। अज्ञानी का शुभ छाजाके पौधे की तरह है जो कि अल्प- 
काछ की निश्चित अवधि बाद सूख जायगा | 
ज्ञानीके दानादि शुभ राग संसारसे पार होने फे लिये 
जहाज के समान हे ! 

जिसे आत्मा का भान हुआ हो ऐसे धर्मी को धर्मात्मा 
के लिए दान करने का भाव आए बिना नहीं रहता। 
उसके भाव दुनियाके हिसाबसे नहीं अपितु आंतरिक प्रुव 
स्वभावके साथ हैं। एक किसानने अनाज बोया। उसके एक 
बीजके £६ भुट्ट निकले थे। उसी प्रकार आत्माकी दृ्टिमें सम्पत्ति 
पड़ी हुई है किन्तु पूर्ण बीतरागता नहीं हुई इसलिए देवगुरु 
शास्त्र की प्रभावनाके छिए दान देता है वह दुनिया को दिखाने 
के लिए नहीं। अज्ञानी दस बीस हजार देता है तो नाम की 


[ २६ ) 


वरूती लगाता है और सनन्‍्मान को इच्छा करता है। देव पूजा 
आदि की भक्ति भी दान ही है उनमें पेसा लगाने का दान भाव 
बड़ा दे, शुभ दे । 
आत्मभानपूर्वक अशुभ दूर हुआ इसलिए दान संसारसे 
पार होने के लिए जहाज के समान है। 


गाथा--८छ 


सवोवांछति सोौख्यमेव तनुभृतन्मोक्षएव स्फर्ट । 
दृष्टादित्रय एव सिध्यति स तन्निग्रंथ एव स्थितम्‌ ।। 
तदूवत्तिवपुषो 5स्य वृत्तिरशनात्तद्यीयते श्रावर्केः | 
काले छिष्टतरेउपि मोक्ष पदवी प्रायस्ततो बतते ॥ ८ ॥ 


सभी जीव सुख की इच्छा करते है; वास्तविक सुख मोक्ष दक्षामे है | 

इस गाथामें निम्रथ मुनि को दान देने का कथन दे। स्त्री 
पुत्रके लिए कोई वस्तु छाना अशुभ की भक्ति है। आत्मा 
झ्ानानन्द स्वभावी है, ऐसा भान ही निश्चय भक्ति है, देव, गुरु 
शास्त्र की भक्ति शुभ भक्ति दे। श्रावक को धर्मात्माके भ्रति भक्ति 
आती ही है। “घर धर्मीके बिना नहीं रहता।” इसलिए धर्मात्मा 
के भ्रति श्रावक को प्रेम द्वोता ही है। कल्याण मार्गके राद्दी जीव 
को दान का उत्साह आए बिना नहीं रहता। सभी जीवों की 
यह इच्छा रहती दे कि सुख सिल्े, किसी को दुख पाने की इच्छा 
नहीं रहती | वास्तविक सुख मोक्षमें है न कि धन-दोछत ओर 


[ ३० ) 
प्रतिष्ठा में । पूर्ण निमेल दशामें सुख है यह निर्णय करना 
चाहिए। भाइयोमें, स्त्रीमें, कुटुम्बमें, पाममें, अथवा पुण्य पापमें 
सुख नहीं है । वास्तवमें तो मोक्ष अवस्थामें ही छुख है । 
मोक्ष दशा का कारण मुनियों का मोक्ष मार्ग है। उसके स्थिर 
रहने में आहार-दान परंपरा कारण है । 

श्रावकों को सत्पान्नके छिए दान देना चाहिए | मोक्ष दशाकी 
आरप्ति--पूण आनंदकी प्राप्ति-सम्यगदशन ज्ञान चारित्रसे होती 
है। आत्मा पूर्णानंद स्वभावी है, ऐसी श्रद्धा सम्यग्द्शन है, ऐसा 
ज्ञान सम्यरक्षान है, उसमें रबछीनता सम्यकचारित्र है। ऐसे 
रक्नत्रय की प्राप्ति निम्रंथ अवस्थामें होती है। ऐसे निर्मंथ मुनि 
को दान देने का प्रकरण चल रहा है। धर्मात्मा जीव को 
अन्तद्द षिट प्राप्त है इसलिए वह मोक्ष का साधक है। सम्यक्‌- 
दर्शन ज्ञान-चारित्र की एकता निम्रथ अवस्थामें होती है। बह 
निभ्रथ अवस्था शरीर रहे तो रहे यह मिमित्त का कथन है। 
धर्मी का लक्ष्य अन्य पघर्मात्माके प्रति ज्ञाता है। निम्रथ मुनि 
का शरीर चारित्रमें निभित्त होता है। अपने ज्ञान स्वभावसे 
सम्यकद॒शन ज्ञान-चारित्र हो तो शरीर निमित्त कहलाता है। 
धर्मी की दृष्टि स्वभाव पर है। उप्र दशामें साधना शरीर द्वारा 
हो वद्द निमित्त है। नेमित्तिक दशा प्रकट की इसलिए शरीर 
निर्मित्त कहछाता दे। शरीरमें निमित्त अन्न है, मुनिके वस्थ- 
पात्र नहीं दोते ऐसे मुनिके शरीर टिकनेमें अन्न निमित्त है। 
अन्न खाबे तो शरीर टिके, ऐसा नहीं है किन्तु शरीर रहे तो 
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अन्न निमित्त है और अन्न आवक द्वारा दिया जाता है। धर्मों 
जीव को धर्मात्माके प्रति उल्ठास आए बिना नहीं रहता । 

धर्मी “सश्वी सगाई साधर्मीको” मानता है। स्त्री, पुत्र तो 
'डूटने, खाने वाले हैं । वे कहते हैं कि हमारे लिए दुकान, घन, 
मकान आदि एकत्रित करते जाओ किन्तु ये सब पापके निमित्त 
हैं। . यहाँ धर्मात्माका धर्मीके लिए दान और श्रेमका प्रकरण 
चल रहा है ) धर्मात्माको श्रावकों द्वारा आहार प्राप्त होता है | 
छोभी श्रावककी बात नहीं है। इस दुषम कालमें मोक्ष पदकी 
प्रवृत्ति प्रायः ग्रइस्थ द्वारा दिए हुए आह्वार दानादिसे हो रददी दे, 
प्रायः कद्दनेका तात्पयं व्यवहारसे दे । मोक्ष पद निश्चयसे तो 
आत्माके आश्रयसे होता है किन्तु आहार मुनिके शरीरमें 
निमित्त है और उसमें भ्ावकोंका आहार दान निमित्त है 
इसलिए श्रावकोंसे मोक्ष पदकी प्रवृत्ति हो रही है ऐसा 
कहनेमें आता दे । 

रामचन्द्रजी को सीताके प्रति विशेष प्रेम साधर्मीके रूपमें 
था, सीताको आत्म-ज्ञान था। सीताका हरण हो जाने पर 
रामचन्द्रजी जंगरूमें पूछते हैं “हे वृक्ष ! हे पहाड़ ! तुमने मेरी 
सीता देखी क्‍या ९” पक्षियों आदि से भी पूछते दूँ । उनका 
सीतासे साधमिंणीके नाते प्रेम था, धर्म-रसकी प्रीति थी 
अज्ञानियोंको उनका इस प्रकार पूछना पागछपन जेसा छगता 
है। पीडढिया रोग वालेको सफेद पत्थर भी पीढ़े छंगते हैं; इसी 
प्रकार यह अज्ञानियोंको विपरीत छगता है। धर्मात्माको धर्मीके 


[ इ२ ] 
प्रति अपनी भूमिकाके अनुसार राग भाव आता दे। इस 
अधिकारमें आबक ब्रतका प्रकाश किया है, ऐसा जानकर 
धर्मात्मा श्रावकोंको सदेव सत्पात्रोंको दान देना चाहिए । 
अब आचाय ओऔपधि दानकी महिमा कहते हैं-- 


गाथा----६ 


स्वेच्छाहार बिहार जल्पनतया नीरुग्वपूर्जायते । 
साधनां तु न सा ततस्तदपड़ प्रायेण सम्भाव्यते ॥ 
कुयादौषधपथ्य वारिभिरिदं चारित्र भारक्षमं। 
यत्तस्मादिदु बतते प्रशमिनां धर्मों गृहस्थोत्तमात्‌ ॥६॥ 
श्रावक मुनियो आदिको औषध दान देते हे । 
धर्मी जीवको धर्मात्माके प्रति डल्छास आता दे। जिस 
प्रकार अपने लिए औषधि लेनेका भाव होता है उसी प्रकार 
धर्मात्माके लिये औषधिदान करनेका भाव होता दै। मुनि 
इच्छानुसार भोजन या श्रमण नहीं करता। भोजनकी इच्छा 
होते हुए भी आहार न मिले, ऐसा हो सकता दे। ऋषभदेव 
भगवानको छः माह तक आहार नहीं मिला क्योंकि छोग 
आहारकी विधि नहीं जानते थे। जिनके इच्छामुसार भोजन; 
अमण, तथा भाषण आदि द्वोते दें उनके शरीरमें रोग होनेकी 
सम्भावना कम द्वोवी दे। ग्रृहस्थ इच्छानुसार आहार छेते हे, 
इसलिए सरदी हो तो अनुकूछ आहार ले सकते है | ग्रहस्थको 


[ है३ ) 

गरम-गरमस भोजन मिल सकता है किन्तु मुनिको ऐसी घुविधायें 
नहीं मिलती | इच्छानुसार भोजन मिले तो शरीरमें रोग नहीं 
होवे, साथ ही साताका उदय हो तभी ऐसा द्वोता दे; किन्तु 
मुनिको इच्छानुसार भोजन करनेकी आज्ञा नहीं है, वे हाथमें 
आद्दार लेते हैं। वे विहार भी इच्छानुसार नहीं कर सकते। 
वर्षा ज्यादा हो, बफ ग्रिता हो तो इच्छानुसार विहार 
नहीं कर सकते। ग्रहस्थोंकों सब प्रकारके साधन सुछभ हे, 
किन्तु मुनि इच्छानसार विद्वार नहीं करते । में ऐसा करूँ--ऐसी 
इच्छा उनके नहीं होती । वे उपदेश करते हैं किन्तु उपदेशमें 
अपने लिए कुछ नहीं कहते, अतः उनका शरीर ज्यादातर 
अशक्त रहता है। “प्रायेण” अर्थात्‌ व्यवहार बतछाया है। 
घर्मात्मा श्रावकगण मुनिको उत्तम दवा, पथ्य, निरमंछ जल 
देते हैं और उन्हें चारित्र पान करनेमें समर्थ बनाते हैं। जिस 
समय जड़की पर्याय या आत्माकी पर्याय हो उसे बदछलने सें 
कौन समर्थ है ? नहीं | यहा श्रावककी भक्तिका प्रकाश किया 
गया है। मुनि धमकी भ्रवृत्ति श्रावकसे द्योती है इसलिए आत्म- 
द्वितके अभिलाषी जीबोंको मुनि धमकी प्रवृत्तिका कारण गुहस्थ- 
घममं धारण करना चाहिए | 


र( 


[ शृ४ट ] 
( प्र० भादवा सुदी १, गुरुवार, ता० १८-८-४४ ) 
ज्ञान दानकी सहिमाका वर्णन किया जा रहा है-- 


गाथा---१ ० 


व्याख्या पुस्तकदानमुन्नतथियां भव्यात्मनां । 
भकत्या यतृक्रियते श्रुताभ्रयमिदं दान तदाहुबंधा॥ 
सिद्धो स्मिज्जननान्तरेषु कतिषु त्रेलोक्य लोकोत्सवः । 
श्रीकारिग्रकाटिकृताखिल जगत्केवल्यभाजोजना ॥१०॥ 
धर्मात्माकों सर्वेज्ञदेवफे प्राति बहुमान आता है । 
स्ज्षदेव द्वारा कहे हुए शास्त्रोंका भक्तिपुर्वक व्याख्यान 
करना ज्ञानदान है। जिसे सच्चा ज्ञान प्राप्त हुआ द्वो ऐसे मुनि 
को ज्ञानकी प्रभावना करनेका भाव आये बिना नहीं रहता। 
केवलश्ञानी पूर्ण हो गये हैं इसलिए उनके विकहूप नहीं द्ोता है । 
मिथ्यादृष्टिको ज्ञान स्वभावका मादहदात्म्य नहीं है। केवलल्लान 
तीन काल तीन छोकको जानता है, वह ज्ञान जात्मासे होता 
है। यह कथन केवलशानीफे शास्त्रका है, न कि भगवानके नाम 
पर बनाए हुए शास्त्रों का। चिरायतेकी थेलीपर मिसरी नाम 
छिखने से मिठास नहीं हो जाता उसी प्रकार भिथ्या दृष्टिके 
शास्त्र पर भगवानका नाम लिख दे तो नहीं चले। 
ज्ञानीकों सर्वप्रथम सर्वक्ञके शास्त्रका निर्णय करना चाहिए । 
सबज्ञकी वाणीमें पूर्धापर अविरोध होता है। एक तरफ तो 
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यह कट्टा जाता दै कि केवछल्लानीने जो देखा द्वोगा वही होगा 
-आऔर दूसरी तरफ यद्द कहा जाता है कि निमित्त आए दो कार्य 
हो अन्यथा नहीं, इस प्रकार कद्दने वाढे यथार्थताको नहीं 
समभते। धर्मों जीबको सर्वज्षके प्रति बहुमान आता दै। 
आचार्य कुंदकुंददेव को भी भगवानके दशेनका विकल्प आया, 
“हे नाथ, भरतक्षेत्रमें आपका वियोग हुआ; यहां केबछल्नानी 
नहीं हैं ।” उनके अन्तरमें भक्तिका भाव हुआ, पुण्य योग था 
इसलिए सीमंधर भगवानके दशन मिले और बविदेदमें ८ दिन 
रहे | वे अपने समयके मुख्य आचाय थे, वे सममते थे कि मेरे 
पर ज्ञेन शासनका महान्‌ उत्तरदायित्व है, ऐसा विचारते हुए 
बन्हें परमात्माका विरह साछता था। 
आदिनाथ भगवानके निर्वाणके अवसर पर मरत चक्रवर्ती 
के भी आँसू आ गये। “अद्दो, भरतक्षेत्र में केबछक्ानका सूर्य 
अस्त हो गया ! अहा, अब तक प्रश्नोंका समाधान द्वोता था, 
प्रत्यक्ष भक्ति करते थे, अब परोक्ष भक्ति करेंगे।” इन्द्र भरतको 
सान्त्वना देता है तब भरत कहता दै कि में वास्तविकता जानता 
हूं, किन्तु राग-भाव है इसलिये आँसू आ जाते हैं, भ्क्तिका 
आवब आये बिना नहीं रहता । 
झास्त्रका भक्तिपू्षक व्याख्यान ज्ञान दान है । 
स्वेशरेवके शास्त्रका भक्तिपुजक उयाख्यान करना श्ञान दान 
दे । मुनि ऐसा शान दान करते दें। वे स्वभावका मंथन करते हैँ, 
ओर अशुभ दूर द्वो जाता है। छोग इसे [समझे तो अच्छा दो, 
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ऐसा राग होता है। सम्यक्ट्ष्टि और श्रावक भी ऐसा 
व्याख्यान दे सकते हैं । जिस व्याख्यानसे जगतकी शंका घृर 
हो, वेसा व्याख्यान करना ज्ञान दान देना है | 
साधर्मीकों पुस्तक दान भी ज्ञान दान है | 

साधर्मी निर्धन हो, किन्तु विशाल बुद्धिवाला हो, अनेकान्तः 
का मम सममता हो, बह सत्यको समभता है इसलिए धर्मात्मा 
उसे पुस्तक देता है। उसकी स्वभाव की तरफ दृष्टि है बह 
अगुभसे बचता है ओर पुस्तकका प्रचार करता है। धर्मात्मा 
भव्य जीवोंको धर्म प्रचाराथे कम मूल्यमे भी पुस्तक बेचता है, 
यह भी ज्ञान दान ही है। म्वयंको राग रहित श्रद्धा ज्ञानका दान 
मिला है, इसलिए श्रावकको शुभ राग आता है। अहो | धर्मी 
जीव इस प्रकार शास्त्रोंका पठन-पाठन करे इसलिए पाँच रुपये 
की पुस्तक दो रुपयेमें देता दे । जिसे सम्यकज्ञानकी रूचि है उसे 
सम्यकन्नानके प्रचारका भाव आये बिना नहीं रहता, तथापि 
उसे पुण्य ही समझता है । स्वभावकी एकता हा वह कल्याण- 
कारी है। मुनिको भी ज्ञानदानका भाव आता है! श्रावक्त 
शास्त्र दान करते हैं किन्तु आज कल तो धनी भी सस्ती पुस्तक 
चाहते है, ऐसी ध्ृत्ति धर्मात्मा नहीं करते । जिसकी दृष्टि स्वभाव 
पर है उसे दानका शुभ राग होता है । इस शुभ रागसे ऐसे. 
केबलक्ानको प्राप्ति होती है, जिसकी तीन छोकके जीव उत्साह- 
पूर्वक भक्ति व आराधना करते है व जिससे तीन लोकके पदार्थ 
हस्त-रेग्बाके समान प्रत्यक्ष रृष्टिगोचर होते है। आवकको ज्ञान 


[ २१७ ] 


की महिमाका भान हो गया है, वह अशुभ टॉलता है, शुभ 
करता है और फिर क्रमशः शुभकों टाछकर केवलल्लान प्रकट 
करेगा, ऐसा श्रावक ही शास्त्रदान करता हे और उससे परंपरा 
से केबलज्ञान की प्राप्ति होगी। तीथंकरके कल्याणक तीनछोकके 
लिए उत्साहके कारण हैं इसलिए श्रावकका ज्ञान दान 
मुख्य कर्त्तव्य है। 


आत्मभानपूर्वक ज्ञान दान करने वाला श्रावक् 
केकलज्ञान ग्राप्त करेया । 


आावाथः--यह अधिकार श्रावबक धर्मका उद्योतन अर्थात्‌ प्रकाशन 


वाला है। सर्वक्ष भगवानने एक समयमें तीन काल 
और तीन लोकको जाना है. ऐसे मार्गकी श्रावकको 
महिमा आती है, उसकी श्रद्धा भी रहती है और 
आगे बढने पर आंशिक शांति प्राप्त होती है उसे 
शुभ राग केसे होता है ९ इस प्रकरणमें ज्ञान-दानका 
कथन चलता है। धर्मात्मा श्रावक शास्त्रका व्याख्यान 
करते हैं किन्तु व्याख्यान तो विशिष्ट ज्ञानी ही कर 
सकता दै। आत्माका स्वभाव क्या है? इत्यादि 
विभिन्न प्रकारसे विचार करने बाला व्याख्यान 
करता है, जिसे धरंका ज्ञान है, अधर्मका विवेक है, 
पुण्य-पाप स्वभावसे विपरीत भाव हैं और शुद्ध 
ूतन्य स्वभावमें अनन्त शक्ति है ऐसे भानपुर्वक 
स्वभाव बुद्धिवाला श्रावक अपनेको स्वयं ही श्लान- 
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दान करता है और दूसरोंकों भी देता है। जिनसे 
यथाथ ज्लानकी प्रभावना हो और दृूसरोंके यथार्थ 
ज्ञानकी रढ़ता हो ऐसे शास्त्र धर्मात्मा लिखते हैं और 
पठन-पाठन करते है। ऐसे ज्ञानका दान करने वाले 
श्रावकको केवलज्ञान की प्राप्ति होती है। अल्पशतामें 
न भटकना पड़े इसलिए द्वित चाहने वाले भव्य जीबों 
को उत्तम दान अवश्य करना चाहिए। अपना ज्ञान 
स्वभाव शक्तिवान है, उस शक्तिमें से केबलज्ञान विक- 
सित होता है। ऐसी स्वभावोन्मुखता की खबर जिसे 
है उसे इच्छा होती है कि सब प्राणी वीतरागी स्वभाव 
की रुचि प्राप्त करें। ऐसे भावमें तीथकर नामक की 
प्रकृतिका बंध होता है, इतना द्ोते हुए भी वह शुभ 
रागको देय समझता है। बारम्बार स्वाध्याय करना+ 
घिचार करना चाहिए। आत्मा क्‍या है? विकार 
क्या है? संयोग क्‍या है ? आदिका अनन्त कालसे 
ज्ञान नहीं है इसलिए ये संसारी जीव संसारमें भटक 
रद्दे हैं। रोजाना दो चोर घण्टे स्वाध्याय करे उसका 
दिन सफल है। आत्माका भान करके एकाग्र होना 
ध्यान है। ध्यान सबसे उत्तम है फिर स्वाध्याय उत्तम 
कहा गया है, इसलिए बार-बार स्वाध्याय करना 
चाहिए । ये संयोग छट जायेंगे, यह शरीर नहीं पड़ा 
रहेगा इसलिए आत्मा क्‍या है इसका ज्ञान और 


| इ$६ ] 
ब्यान बिना जिसका जीवन व्यर्थ ही बीता जा रददा 
है बह श्रावक नहीं कहलाता। 
देखो ! भगवान्‌ के बिरहमें मुनि भी भक्तिपूषंक उल्लसित हो 
जाते हैं, उन्हें जहां-तहां भगवान्‌ ही दिखाई देते हैं । 
जिनेन्द्र भगवान की पूजा करनी चाहिए। भगवानके विरदद 
में प्रतिमा का दर्शन, पूजन करने चाहिए । मुनि भी भगवानके 
विरहमें खेद करते हैं; उनकी भ्रक्ति प्रकट होती है कि हे नाथ ! 
“चलते फिरते प्रगठ प्रभु देखूँ रे ! 
मेरा जीबन सफल तब छेखूँ रे ॥” 
धर्मात्मा परमात्मा को पुकारते दें । परमात्मा कहां विरा- 
जता हैं, ऐसी खटक लगी रहती है। हे भगवान ! यह आकाश 
में सूर्य है किन्तु मुके तो ऐसा छगता हे कि जब आप मुनिद्शा 
में थे, उस समय आत्मामें छबलीन द्वो गए ओर ध्यान करने 
लगे तब ध्यानाप्ति प्रगट हुई और रागके अभावरूपी बेराग्य की 
हवा चली, आठों कर्म जलने छगे और उनमें से ए% अंगारा 
इस सूयेके रूपमें प्रगट हुआ | अज्ञानी जीव को स्त्री, संतान, 
कुटुम्ब आदिके स्वप्न आते हैं ओर उनके कषाय की होली झुछ- 
गती है और मुनियों को हलते चछते जहां देखो वहीं भगवान 
ही दिखाई देते हैं। ध्यानरूपी अप्रि जली तब रप्तमें कर्म जलने 
लगे उसमें से एक चिनगारीने सूर्य का रूप धारण किया। 
मुनि आगे कद्दते हैं :--है भगवान्‌ ! आपके जो काले बाल 
दिखाई देते हैं वे, आपने कम जलाए उनका घुआं मादछम देता 
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है। इस प्रकार धर्मी सूये और बालोंमें भगवान को देखते हैं । 
श्रावक जिनेन्द्र भगवान को देखते हैं। श्रावक जिनेन्द्र भगवान 
की पूजा, गुरु की सेवा करते हैं। जीवों को जिनेन्द्र भगवानके 
शास्त्रों का स्वाध्याय करना चाहिए। जो नहीं करता है उसको 
कान और मन नहीं मिले हैं। आत्म-भानवाले साधक को 
भगवान की भक्ति, स्वाध्याय, चर्चा आदि करने को भाव 
आता हे। 


गाथा--१ ९ 


सर्वेपामभयं प्रवृद्ध करुणेयद्यीयते. प्राणिनां । 
दान स्थादभयादि तेन रहित॑ दान त्रय॑ निष्फलम्‌ ॥ 
आहारौषधशास्त्र दान विधिभिः क्षुद्रोगजाउचाड्भयं | 
यत्तत्पात्रजने विनश्येति ततो दान तदेक॑ परम्‌ ॥११॥ 

समस्त प्राणी आत्मा है--ऐसा समककर उन्हें दुःख न 

देने का भाव अभय-दान है। 
धर्मात्मा को भव्य अर्थात्‌ योग्य जीबोंके प्रति करुणा 

उत्पन्न द्ोती हे। मुझे दूसरे को दुख नहीं देना चाहिए, आत्मा 
के प्रति अभय रुचि हुई इसछिए सब प्राणियों को दुख न देव 
ऐसा भाष होता हे, इसे व्यवहारमें रक्षा करना कहा जाता है। 
अन्य प्राणियों को मेरी तरफसे अभय हे; मेरेसे उन्हें दुख न हो, 
ऐसा अंभयदान का भाव आता है। अन्य प्राणियों को आत्मा 
समान देखकर उनके प्रति अभय भाव नहीं आवे तो तीनों दान 
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ज्यर्थ हैं। आद्ार-दानसे भूख का भय दूर होताहे, औषध-दान 
से रोग का भय और शास्त्र दानसे मूखेता का भय नष्ट होता 
है । इसलिए अभय दान सबसमें उत्कृष्ट दान है। मेरेसे किसी 
को भय न दो ऐसा भाव धर्मात्मा को आता ही है। उसके 
अनन्तानुबंधी का अभाव है इसलिए किसीके प्रति बेर न॑ हों, 
ऐसी वृत्ति धर्मात्मा की होती ही है। 
भावाथः--अभय अर्थात्‌ भय न होना । यदि आहार, ओऔषध, 
तथा शास्त्र-दान करने से भूख, रोग और मूखेता 
जनित भय दूर द्वोते हें तो तीनों दान अभय दानके 
आधीन हैं इसलिए अभय दान सब दानोंमें उत्तम 
है। समस्त प्राणी परमात्ण समान हैं ऐसी बुद्धि हुए 
बिना आहार, ज्ञान तथा ओऔषध-दान यथार्थ नहीं 
होते, इसलिए अभय-दान उत्कृष्टदान है । 


गाथा--१ २ 


आहारात्सुखितोषधादितितरां निरोमता जायते। 
शास्त्रात्पात्र निवेदितात्परभव पाण्डित्यम त्यद्धतम्‌ ॥ 
एतत्‌ से गुण प्रभा परिकरः पुंसो5मयाहानतः 
चयते पुनरुन्नतोननत पद प्राप्तिविंमुक्ति स्ततः ॥१२॥ 
सम्यग्हष्टि औषधि-दानके फलसे चक्रवर्ती, बलदेप 
आदि का पद ग्राप्त कर मुक्त होते हैं । 
समस्त आत्मा परमात्मा समान है, ऐसे भानबंले को 
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अभय-दान का भाव आता है। मुनि, श्रावक, ब्रह्मचारी, 
सम्यक्त्री आदि सत्पात्रों को आहार देने के फलम्बरूप इन्द्र, 
चक्रत्रती, बलरेव आदि पदों की प्राप्ति होती है। सम्यक्टबी को 
राग और इसके फछ की इच्छा नहीं होती। अच्छा किसान 
घासके लिए खेती नहीं करता किन्तु जहाँ सौ मण अनाज हो 
वहां घास सहज ही होगा उसही प्रकार धर्मात्मा शुद्ध भाव की 
नजर रखता है इमलिए उसे जहां धर्म होता है वहां पुण्य भी 
सहज ही होगा | मिध्याह पेट को तीथंकर, बलदेव आदि पद 
नहीं मिलते किन्तु वह मुनि, ब्रह्म चारी, श्रावक को आहार-दान 
आदिके फलस्वरूप भोग-भूमिमें जन्म लेता है। भोग-भूमिमें 
जुगलिया--भाई-बहनके रूपमें जन्म लेते है और वे पति-पत्नी 
होते हैं, उन्हें व्यापार धंधा नहीं करना पड़ता, वहां कल्पवृक्ष 
होते हैं, बहांके मनुष्यों की तीन पल्‍्योपम की आयु होती है। 
यहां धर्मात्माके लिए कथन है, वे स्वभाव की निधि का अवब- 
लोकन करते है । अहो | आत्मा ज्ञान स्वभाव है, ऐसे ज्ञानवाले 
शुभराग करते हे इससे चक्रवर्ती पद की प्राप्ति होती है। दस 
हजार गायों को गन्ना खिलाते हैं, उनका दूध हजार गायों को 
पिछाया जाता है, उन हजार गायों का दूध सो गांयों को 
पिछाया जाता है। इस प्रकार करते हुए सबसे अच्छे दूध की 
ग्वीर बनाई जाती है जिसका एक कोर भी करोड़ों पेदल नहीं 
पचा सकते ऐसी खीर का भोजन चकवर्ती करते हैं । 

प्रय म्रकुमार सोलह बर्ष की उम्रमें क्षुक्कक का वेश बनाकर 
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अपनी माता ( रुक्‍मणि ) के पास आये। जो केसरिया छाड़ 
वासुदेव दी पचा सकते थे उनको प्रद्म म्नकुमार पचा जाते हैं। 
तत्पश्चात्त वे अपना असली स्वरूप प्रकट करते हैं और कहते हैं 
कि में तुम्दारा पुत्र हूं। प्रय म्नकुमार कामदेव थे, छ खंडमें 
उनके समान किसी का रूप नहीं किन्तु वे भी सब कुछ छोड़- 
छाड़ कर मुनि बन कर मोक्ष गए। पहले ओषधि-दान दिया, 
उसके फलमें उन्हें ऐसा शरीर मिला था। तीथंकर भगवान का 
जन्म होने पर इन्द्र उनके शरीर को हजार नेतन्नसे देखते हुए भी 
तप्त नहीं होता । उन्होंने पूव्रभवमें ऐसा पुण्याअन किया था 
जिसके फलस्वरूप ऐसा शरीर मिला । 

श्री कुन्दकुन्द आचायने अपने पूर्वभवमें मुनिको शास्त्र-दान 
दिया था। उनके पूर्वभव की कथा है कि एक बार सारे जंगल 
में आग छग गई, वहीं शास्त्र की पेटी रखी हुई थी किन्तु उन्होंने 
प्राणों की चिन्ता न करते हुए उसकी रक्षा की और मुनि को दे 
दी। इसी दानके फरुस्वरूप उन्हें अगले भबमें ( कुन्दकुन्द के 
भव्ें ) क्रृद्धि प्राप्त हुई ओर उसीके परिणामसे आठ दिन तक 
अगवान की वाणी अपने कानोंसे सुनने का शुभावसर मरिढा 
इसी कारण मंगलाचरणमें उनका तीसरा स्थान है। 

“मंगलम्‌ भगवान वीरो मंगल गौतमो मणी । 
मंगल कुंद कुंदादों जेन धर्मोस्तु मंगलम्‌॥” 

जिसने अपने पूरे भपमें शास्त्र का अनादर किया दो 

उसकी बुद्धि इस जन्ममें अल्प-विकसित द्वोती है। उसे व्यापार 
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सम्बन्धी बात भले ही याद रहे किन्तु आत्मा की बोत याद 
नहीं रहती । यह सब पूर्व भवमें शास्त्र की अमान्यता, अपमान 
किए उनका फल है | ज्ञान-दानसे मूर्खता का नाश होता है। 
देखो ! दिगम्पर मुनि आत्मामें कूछ रहे थे। उन्हें छगा कि 
जीव संसार चक्रमें भटक रहे हें उनके लिए शास्त्र रचना करूं 
और उन्होंने शास्त्र रचना की । श्रीमद्‌ रायचन्द जी ने इसे 
अमृत शास्त्र' कहा है । 

समस्त आत्मा पूर्ण स्वभावी है ऐसे मान सहित जो दूसरों 
को अभय-दान देता है उसे सुख और निरोगता मिलती दै। 
चक्रबत्ती आदि उत्तम पद प्राप्त होकर अन्तमें मुक्ति मिलती है। 
अतः उत्तमोत्तम सुख, निरोगता आदि गुणोंके इच्छुक जीवों को 
चार प्रकार का दान करना चाहिए। श्रावक अवस्था रूपी 
दुकानमें शुभ भाव का व्यापार होता है 


गाथा---१३ 


कृत्वा कार्यशतानि पाप बहुजान्याश्रित्य खेदं परं। 
आन्त्वा वारिधि मेखलां वसुमतों दुखेन यध्वाजितम्‌ । 
ततुत्रादपि जीवितादपि घन प्रेमो5स्य पन्था शुभो। 
दानंतेन च दियतामिद महो नान्येन तत्सद्गति ॥१३॥ 


जज्ञानी को पूत्र और जीवन की अपेक्षा लक्ष्पी 
॥ अधिक प्रिय लगती है | 
अहो ! यह मनुष्य गृदस्थाश्रपमें सेकड़ों पाप, हिंसा, मूँड, 
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चोरी, विषय भोग आदिके पाप भाव करता है। वह प्रातःकालू 
से संध्या तक पाप कम कर खेद खिनन होता है। धनाअजंनके 
लिए वह भूख, प्यास सहता है, अपना घर छोड़कर बम्बई, 
कलकत्ता, रंगून, अफ्रीका आदि स्थानों पर जाता है। व्यापार 
का भाव पाप भाव है| यह सलुष्य सुबहसे शाम तक पापका भाव 
करता रहता दै। स्त्री पुत्र आदिके पोषणमें, सगाई-व्याह करने 
मे, गहना, कपड़ा बनाने में, इत्यादि ऐसे ही अन्य कार्योमें पाप 
भाव करता रहता है | ,छड़के लड़कियोंके विवाहमें खच् करना 
भी ऐसे ही कार्यामें शामिल है जिनमें पाप होता है और जिनके 
करने से इस जीव को दुख होता है । बीमार होते हुए भी यह्द 
मनुष्य दुकान पर जाता है किन्तु धर्म चर्चा छुनने के लिए नहीं 
जाता। वह दमा का रोग होते हुए भी दुकान जाता है, कष्ट 
सहन करता है और अगर पू पुण्यके योगसे ढक्ष्मी मिछ जाती 
दै तो उसे पुत्रसे भी अधिक प्रिय समभता है। एक लड़के को 
मेनेन्जाइटीस हुआ, ओऔर निदान कराने पर डाक्टरोंने बताया 
कि इसकी दवामें दस हजार रुपए खर्च होंगे किन्तु रुपयों का 
लोभ करता है ओर लड़के के मरने की परवाह नहीं करता। 
अपने शरीरमें भी बीमारी द्वो जाय तो भी वह एक पेसा खरे 
नहीं करना चाहता | उसे छ&मीसे सबसे अधिक प्रेम है, उसे 
जिन्दगीसे भी अधिक प्रिय मानता है। प्राहकोंसे, पेसेके 
कारण उसे इतना अधिक प्रेम है कि प्राणों को कुछ नहीं 
सममता । 
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लक्ष्मी का उपयोग दानमें किया जाय तभी उसकी साथेकता है । 
जीवनसे भी प्यारी लक्ष्मीका उपयोग दानमें किया जाय 
तभी उसकी सफछता और सार्थकता है। अंगलमें निवास 
करने वाले मुनि कहते हैं कि रक्ष्मीको खच्च करनेका उत्तम मार्ग 
तो दान मार्ग है। जिसे दान करनेका राग नहीं आवबे उसको 
वास्तविक दृष्टि प्राप्त नहीं हुईं। चन्द्रकान्त मणिका, चन्द्र- 
किरणोंके स्पशे बिना, सही सूल्याकन नहीं किया जा सकता 
क्‍योंकि उन्हींके स्पर्शसे चन्द्रकान्त मणिमैँ शीतछ जल मरता है। 
इसी प्रकार लकमीके पत्थरोंक्री--चांदी, सोने, सिक्के, जबाहरात 
की सफछता कया ? राग कम कर उसका दान किया जाय 
तभी लक्ष्मीकी सफलता दे। वह व्यापारमें खब ध्यान रखता 
है कि कोई छूट न ले जाय, कोई चोरी न कर ले, ये सब भाव 
याप भाव हैं इसलिए लक्ष्मीके उपयोगका मार्ग दान है, इसके 
अतिरिक्त और कोई माग नहीं है। जिसे रुक्ष्मीका उपयोग 
दानमें करमेका भाव नहीं आता वह धर्मी नहीं हे। प्रत्येक 
दिन !सा भाव करना चाहिए। दानका भाव नहीं आवे तो 
गृहस्थाभ्रम निष्फल हे। अनेक पाप और दुखोंसे प्राप्त छक्ष्मी, 
पुश्न और जीवनसे भी प्रिय है, ऐसी लक्ष्मीका सदुपयोग दानमें 
ही हैे। जिसे आत्म-स्वभावकी दृष्टि हे उसे धर्मात्मा की 
सद्दायता करनेका भाव आता है। उन्हें छक्ष्मीका उप“ 
योग--दान करनेका भाव नहीं आवे तो आत्माकी रुचि नहों 
है, ऐसा जानना | 
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दान करनेका उपदेश सुनकर कोमल जी 
राय कम कर दान देते हैं । 

दानका उपदेश छोभी प्राणियोंके उद्धारके लिए है। चमेलीके 
'फूछपर जब अ्रमर गुंजार करता हुआ आता है तो फूछ बिक- 
सित हो जाता दे किन्तु लकड़ीका पुल अ्रमरके गुंजारसे नहीं 
खिलता। पाप कार्यो द्वारा रुद््मी मिली है उसे ज्ञान दानमें 
छगानेका उपदेश भ्रमर गृंजार सदश दै, वह किसे झुनाई 
पड़ता दे ९ जिनका हृदय छकड़ीके फूलकी तरह है उनपर दानके 
डपदेशका कोई असर नहीं पड़ता | चन्द्रमा की किरणोंसे कुमो- 
दिनी ही खिछती दे किन्तु संगमरमरकी कुमोदिनी नह्दीं खिलती । 
इसी श्रकार दानका राग कम करनेका उपदेश रूपी गुंजार 
किसे लागू होती है ? जिसका हृदय लकड़ी या पत्थरके कम 
की तरह नहीं होगा उसीको यह उपदेश प्रभावित करता है। 
छकड़ी के फुछकी तरह हृदय वालोंको यह उपदेश प्रभावित नहीं 
करता | छोभरूपी कन्दरामें पढ़े हुए छोभी-कंजुसके ढिए यह 
उपदेश है, किन्तु फूछ जेसे कोमछ हृदय वालोंको ही यह 
छ्ागू पड़ता है। 

रागके अभाव स्वरूव आत्माकी दृष्टि रखनेवाला लक्ष्मीका 

सदुपयोग दानमें करता है। 

धन खर्च करनेका मार्ग दान है। यहां स्त्री, छड़का-छड़की के 
लिए ख्े करनेकी मात नहीं है। जगतके प्राणियोंको पैसा 
प्िछा है, उसमें राग घटाकर धर्मकी प्रभावना करनेका राग 


| ७४८ ) 


घर्मात्माको आता है, वहां छषमीका सदुपयोग व्यवष्ारसे कहा 
है इसके अतिरिक्त अन्य कोई उत्तम मार्ग नहीं है। जिसे रागके 
अभाव-स्वरूप आत्मापर दृष्टि है उसे राग कंम कर दानका 
भाव आए बिना नहीं रहता, इसलिए सब्जन पुरुषोंको दान मार्ग 
में पेसा लगानेमे छोभ नहीं करना चाहिए। एक पेसा भी साथ 
नहीं जायेगा सब यहीं पड़ा रद्देगा । जितनी छक्ष्मी दानमें देगा 
उतन्नी ही तेरी है बाकी की लक्ष्मीका तो तू रक्षक मात्र है। 
पूर्ण शुद्धता प्रकट करनेकी आर्काक्षा वाले और रागका स्वंधा 
अभाव करनेके इच्छुक राग कम किये बिना नहीं रहेंगे। जिस 
घरमें दानादिक की क्रिया नहीं होती वह घर गहरी खाईमें डुब 
जायगा। भानपूर्वक शुभ रागका दान किया होगा तो संस्कार 
बने रहेंगे। “अहो ! में अभी तक पूर्ण नहीं हुआ इसलिए यह 
शुभ राग आता है। अब में राग नष्टकर पूर्ण होऊंगा इसलिए 
सज्जन पुरुषोंकों दानमें पेसा छगाना चाहिए।” ऐसी भावना 
श्रेयस्कर है । 


प्रथम भादवा सुदी २ शुक्रवार ता० १६-८-४४५ 
श्रावक धर्मकी प्रभावनाफे लिए दान करता है । 
गृहस्थी श्रावक और धर्मीकी दृष्टि केसी होती है, धर्म दृष्टि 
सहित श्रावकत्व केसे सुशोभित होता है? यह प्रकरण चल 


रहा दै। ग्रह ब्रतका अधिकार दे इसमें दानकी चर्चा है। 
धर्मात्मा वो हो किन्तु अपनी लछक्ष्मीके प्रमाणमें दान न करे तो 
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वह लोभी है। धर्मी जीवके श्रतका सच्चा विकास द्वोता हे । 
जिनेन्द्र भगवानकी पूजा, गुरु सेवा, स्वाध्याय, संयम, तप 
ओर दान--ये छः आवश्यक श्रावकको हमेशा करने चाहिए, 
अगूर वह दमेशा नहीं करे तो वह श्रावषक कहलाने योग्य 
नहीं हे। एक दिन शरीर नष्ट हो जायगा, संयोग जनित 
वस्तुएं हवाकी तरह उड़ जायंगी, अनन्त कालमें मनुष्य भव 
मिला है उसमे मुनिधम ग्रहण करना चाहिए, अगर मुनिधर्म 
ग्रहण नहीं कर सके तो गृहस्थ और बत्रह्मचारी रहना चाहिए। 
इस गाधामें कहा हैं कि धर्मप्रेमीको देव-गुरु-शास्त्रके प्रति 
अनुराग होता ही हे उनके प्रभावनार्थ अपने पेंसेका सदुपयोग 
करता ही हे। सांसारिक कार्यमें अपने धनका उपयोग करना 
पाप है, दानमे खच करना पुण्य हे। धर्मीको सच्चे देव-गुरु- 
शास्त्रकी शोभा ओर प्रभावनोका भाव आये बिना नहीं 
रहता | शरीरकी शोभाके लिए खच करते दें उन्हें देव-गुरु-शास्त्र 
की प्रभावनाके लिए भी दान देना चाहिए । 


गाथा--१ ४ 


दानेनेव मृहस्थता गुणबती लोक इयो द्योतिका । 
नेव स्याननु तद्विना धनवतों लोकड्य ध्वंसकृत्‌ ॥ 
दुर्ययापार शतेषु सत्सु गृहिणः पापं यदुत्यते । 
तन्‍नाशाय शशांकशुभ्र यशसे दानं न चान्यत्परम्‌ ॥१४॥ 


हा 
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दानसे श्रावककी शोभा बढ़ती है और आत्मीय व 
लौकिक यज्ञ ग्राप्त होता है। 

कंजस जीव छोभरूपी खाईमें गिरे हुए हैं उन्हें धर्मकी तरफ 
आकर्षित करनेके छिए आचार्य कहते हैं कि धर्मी मनुष्योंका 
गृहस्थीपना दानसे ही सुशोभित होता है। अपने पुत्र-पुत्नीके 
विवाहके छिए सब कुछ करता दे तब देव-गुरु-शास्त्रके प्रति 
प्रेम क्यों नहीं आता | ( यह अधिकार श्रावक धम्का प्रकाशन 
करता है ) जिसे धमंकी तरफ ,दृष्टि हुई है उसकी शोभा देव- 
गुरु-शास्त्र और धर्मात्माके लिए दान देनेसे बढ़ती है। किन्तु 
दान बिना गृहस्थपना नष्ट हो जाता है। गृहस्थी धनाजनके 
छिए अनेक प्रकारके छुल-कपट करता दै किन्तु पुण्यका उदय 
हो तभी पेसा मिलता है। व्यापारमें पाप किया जाता है। 
स्त्री-संतानके लिए धन कमाकर रख जाना दान नहीं दे किन्तु 
पाप भाव है क्‍योंकि वे भाव पाप शक्षृत्ति सहित होते हैं। उस 
पापका नाश करनेके छिए तथा चन्द्रमा समान यशको प्राप्तिके 
लिए दान करना चाहिए । सत्पात्रकों दान देनेसे आत्मीय और 
छौकिक यश मिलता है, इसलिए भव्य जीबोंका कर्तव्य है कि 
वे योग्य पान्नोंको दान देते रहें। यह सब कुछ मुनि अपने 
स्वार्थ या प्रयोजनके लिए नहीं कहते, किन्तु श्रावकके शुभ रागके 
लिए कद्दते दैं। अपनी शक्ति अनुसार दान देना चाहिए। 
धर्मात्मा को धर्म प्रेमके कारण ऐसा शुभ राग आये बिना 
नहीं रहता । 
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पात्राणाप्नपयोगी यत्किल धनं तद्ीमतांभन्‍्यते । 

य्रेनानंतगुणं परत्र सुखदं व्यावतंते तत्पुनः ॥ 

यद्भोगाय गत पुनधेनवतस्तन्नष्टमेव भ्रवम्‌। 
सर्वासामिति सम्पदां गृहवतां दान॑ प्रधानं फलम्‌॥१५॥ 
लक्ष्मीका दानमें उपयोग किया जाय तभी वह सफल है; सांसारिक 

कार्यों में व्यय की हुई लक्ष्मी नष्ट हो जाती है । 

जिस धनका उपयोग उत्तमादि सत्पात्रोंके दानमें किया 
जाता दे उसे ही विद्वान उत्तम समभते हैं। ब्रत, तप, धर्मकी 
शोभा-प्रभावनामें छगाया हुआ धन अच्छा सममा जाता है। 
धमकी वृद्धिमें उसका लक्ष्य है वह परलोकमें सुख देने वाढा 
है। धमके प्रेममें राग कम करके दान किया जाय तो उसका 
दान-दाताको महान्‌ फछ मिलता है। यद्यपि उसे उस फछकी 
इच्छा नहीं है किन्तु उसे वह सहज़ ही मिलछ जाता हे। जिस 
प्रकार बीज जमीनमें बोया जाय तो और उससे बहुत-सा अनाज 
पैदा दाता हे उसी प्रकार धर्मात्मा गुप्त दानमें हजारों रुपये 
खर्च करता है, उसके फलरवरूप उसे उत्तम पद्‌ मिलता है। 
सम्यक्त्वीको तीर्थंकर, चक्रवर्ती आदि उध पद मिलते हैं। उन्हें 
आत्माके प्रेम सहित राग हुआ हे। आत्मा अनन्त गु्णोका 
पिण्ड है उसकी रुचिपूवेक देव-गुरु-शास्त्रके प्रति जिसे प्रेम हुआ 
हसे सर्वेक्षदेव, जिनके आत्माके अनंत गुण विकसित हो गये हैं, 
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के प्रति तथा उनकी प्रतिमाके प्रति प्रेम आता ही है जिसका उसे 
अनन्त गुना फछ मिलता हे। 

मुनिको बारम्बार छठे-सातवें ग़ुणस्थान की भूमिका 
आती हे; उन्होंने ताड़ पन्नोंपर सींक द्वारा छिंद्र करके शास्त्र 
टिखे है । मुनि तो लिखकर चले जाते है पीछे श्रावक उन्हें 
सुरक्षित रखते है । 

जीव विचार करते हैं कि “हमारे पास अभी थोड़ी-सी 
पृ'जी हो इसमें से दानके लिए केसे खच करे १ हा, ज्यादा हो 
जाय तो खचे कर सकते हैं ।” उसे कहते है कि भाई, साँसारिक 
कार्योमे खर्च करते हो और धर्मके लिए नहीं खर्च करो तो धर्मी 
नहीं हो | यह मनुष्य युरोप आदि देशोंमें श्रमण करता हे तब 
वहां अनेक प्रकारके भोग-विल्ासोंमे पेसा ख्े करवा हे, किन्तु 
इस प्रकार उसकी लक्ष्मीका नाश ही होता है, और पूर्व पुण्योंका 
भी जल्दी ही अन्त आ जाता है | इसलिए समझना चाहिए कि 
गृहस्थकी सब सम्पदाका प्रधान फल एक दान ही हे। स्त्री, 
पुत्रादिकके लिए खर्च किया हुआ धन भी नष्ट ही होता है 
और कूड़मे जाता हे क्योंकि उसका कोई फल नहीं हे और न 
कोई नवीन पुण्यका बंध होता हे जिसके उदयमें आनेपर फिर 
घन मिले। यह हे वस्तु स्वरूप । 

प्रशन:--फल तो भावोंका हे न ९ 
समाधान :--लछड़के-छड़की के लिए खर्च करता है बहां तो भाव 

ही लेकर नहीं बेठ जाता। कोई जीव अन्तिम 
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समयमें कट्दे कि मुझे पांच छाख रुपए खच् करने 
है तो छड़का टालने की इच्छासे कहता है कि 
पिता जी आज तो पंचमी दै कल छठ को खर्चे 
करना किन्तु उनके खच करने के लिए छठ होनी द्वी 
नहीं वे तो आज्ञ ही कूच कर जाएंगे। छोभी जीबों, 
देखो ! स्त्री पुत्रके छिए जो धन रखा जाता दै वह 
लड्डू को विष्ठामें डालने के समान दे । 
भावार्थ :-गृहम्थ सदा अनेक प्रकारके कार्य में पेसा खच करता 
है, वह सब पेसा कूड़में डाठनेके समान है। किन्तु 
जिस धन का उत्तम आदि पात्रोंमें तथा धर्म की 
शोभामें व्यय किया जाता है वह उत्तम है और पर- 
भवमें अनेक प्रकारके सुखों का कारण है। उस दाता 
को तीथकर, बल्देव आदि का उत्तम पद सिल्धता है। 
धर्मात्मा को फल की इच्छा नहीं है; जो मांगता नहीं 
है उसे वह पद अपने आप मिल जाता है। जो घन 
भोग-बिलास आदि हलके कार्यमें तथा विभिन्‍न 
भिठाइयां खानेमें, वस्त्राभूषण, मोटरादि वाहनों में खर्च 
किया जाता है वह धन सर्वेथा नष्ट द्वो जाता है 
तथा उसके फलस्वरूप परलछोकमे किसी प्रकार का 
खुख नहीं मिछता। स्त्री, पुत्र-पुत्री, काका, काकी, 
भती जा, भतीजी, बहन-बेटी आदिके छिए खच करना 
पाप है क्योंकि बह सत्र अधिक राग का परिणाम है, 
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वह खच किया हुआ धन सर्वेथा नष्ट होता है उसका 
परलछोकमें कोई पुण्य फल नहीं मिलता; क्‍योंकि समस्त 
सम्पदा का प्रधान फछ दान दै। इसलिए धर्मात्मा 
श्रावकों को स्वेदा उत्तमादि पात्रों को दान देकर प्राप्त 
हुए धन का सदुपयोग करना चाहिए। 

आचार पुनः दान की महिमा बतलाते हैं :-- 


गाथा--१ ६ 


पुत्रों राज्यमशेषमर्थिषु धन दक्वाभयं प्राणिषु । 
प्राप्ता नित्य सुखास्पदं सुतपसा मोक्ष पुरा पाथिवा ॥ 
मोक्षस्यापि भवेत्ततः प्थमतों दान निदान बुधेः । 
शक्त्या देयमिदं सदा तिचपले द्रव्ये तथा जीविते ॥१६॥ 
जीवन ओर लक्ष्मी को विनाशक जानकर 
यथा जक्ति दान देना चाहिए। 


भूत-कालमें बढ़े २ राजा-मद्दाराजाओंने अपने पुत्र को 
राज्य देकर, याचकों को दान देकर, सब प्राणियों को अभय- 
दान देकर मुनि धर्म स्वीकार किया और अन्‍न्तमें अविनाशी 
छुख प्राप्त किया हे इस लिए मोक्ष का प्रथम कारण दान है, इस- 
लिए धर्मी को दान का भाव आए बिना नहीं रहता। विद्वानों 
को जानना चाहिए कि धन और जीवन पानीके बुलबुलेके 
समान है; धन को रखना भी चाहे तो रहेगा नहीं | 
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“नहीं था उल्हें मिछा और जिन्हें मिला था उनका गया।” 

जिस प्रकार पानी का बुल्बुछा नष्ट हो जाता है उसी 
प्रकार धन और जीवन अपने आप नष्ट हो जाते हैं। इनको 
विनाशीक समसकर शक्तिके अनुसार धर्म की बृद्धिके लिए 
उत्तम पात्रादि को दान देना चाहिए। 


( प्रथम भादवा सु० ३ शनिवार ता० २०-८-४४ ) 
गाथा--१७ 


ये मोक्ष प्रति नोद्यताः सुनुभवे लब्धेउपि दुषबृद्धियः । 
ते तिष्ठंति गृहे न दानमिह चतन्मोह पाशों दृहः ॥ 
मत्वेदं गृहिणा पथाड विविध दान सदा दीयतां। 
तत्संसार सरित्यति प्रतरणे पोतायते निश्चितम्‌॥१७॥ 


संसारते पार होने के लिए दान जहाज समान है 
इसलिये यथा शक्ति दान देना चाहिए। 
आचाये कहते हैं कि इस मनुष्य भवका मिलना अनन्त- 
काहमें दुलेभ है। जेसे वृक्ष को जा कर राख कर दी जाय 
ओर उस राख को नदीमें बहा दें तो उस राखसे वृक्ष उत्पन्न होने 
में बहुत समय छगे, उसी प्रकार यद्द मनुष्य भव दुर्लभ है, किन्तु 
इसे पाकर भी यद्द जीब विकारसे छटने का प्रयत्न नहीं करेंता 
ओर घरमें पाप काये किया करता है। जो पुरुषार्थ द्वारा सच्ची 
समभपू्वक मुनि नहीं बने वे मूल हैं। अरे रे ! में आत्मा हूं, ऐसा 
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विचार नहीं करता | आग छगने पर कुआं खोदना व्यर्थ हे, 
इसलिए समय रहते विचार करना चाहिए। जिसे दान धर्म 
करने की रुचि नहीं उसे मोहने बांध रखा है। यहां 'मोह' शब्द 
से जड़ मोह कम नहीं समकना चाहिए, आत्मा अन्तरंग मोह 
भावसे बंधा हुआ है ऐसा समझना चाहिए और अपनी शक्ति 
अनुसार दान करना चाहिए। 

धर्मी जीब महापवित्र मुनियों को दान देते हे किन्तु उन्हें 
फछ की इच्छा नहीं हे । जो दान नहीं देता उसके घर का नाश- 
श्रन्त हो गया हे। दूसरे देते हैँ या नहीं इसको नहीं देखकर 
अपनी शक्तिके अमुसार दान देना चाहिए। एक राजाने एक 
छाख रुपया दान दिया और पीछे एक गरीब आदमीने अपनी 
एकमात्र संपत्ति-साढ़े तीन आनेमात्र-- दी | भले ही उसने साढ़े 
तीन आने दिए किन्तु उसकी तो सारी संपत्ति वही थी इसलिए 
राजाने उस गरीब का नाम सर्वप्रथम लिखाया | इसलिए भव्य 
जीवों को अनेक प्रकारसे धमकी वृद्धिके लिए दान देना चाहिए। 
जिसे धमके प्रति प्रेम हुआ हो उसे धर्म की वृद्धि करनेके लिए धन 
का उपयोग करना चाहिए क्योंकि उत्तम पात्र को दिया हुआ दान 
संसार रूपी समुद्रमें ज्रदाजके समान दे। संसार का अभाव 


करने की दृष्टिवाले को संसार का अभाव किए हुए देवादिकके 
प्रति प्रभावना का भाव आए बिना नहीं रहता। कोई अपनी 
मान-प्रतिष्ठाके छिए रुपए देता हे तो वह आत्माके लिए नहीं 
देता। अतः राग कम करने के लिए देव-गुरु-शास्त्रादिके द्देतु 
दान देना चाहिए। 
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असली दाता सांसारिक कार्योंमें मितव्ययता करता है 
किन्तु धामिक कार्योंमे अपनी शक्ति नहीं छिपाता । 
भावाथेः--दुलभ मनुष्य भव तथा ऊँचा कुछ पाकर भव्य जीवों 
को मोक्षके लिए प्रयत्न करना चाहिए। जो कुदेब- 
कुगुरु-कुशास्त्र को मानता हे बह मूढ़ है, भव्य जीवों 
को मोक्षके लिए प्रयज्ष करना चाहिए। अगर ऐसा 
नहीं कर सके तो अपनी शक्ति अनुसार दान देना 
चाहिए। वीत्तराग भाव की दृष्टिवाला केवलल्नानके 
सन्मुख होता है। दानके बिना जीवन व्यर्थ नहीं 
करना चाहिए। सांसारिक कार्यामें मितव्ययता करनी 
चाहिए किन्तु धार्मिक कार्योमें मितव्ययता न रखकर 
उदा रतापूर्वेक देना चाहिए । | 
एक आदमीके पास कोई चंदा लेने गया। वह बीड़ी जछा- 
कर आधी जछी हुई माचिस की सींक बचाकर रख लेता था, 
वह इतना मितठययी था इसलिए चंदा लेने गया उसे ज्यादा 
मिलने की आशा नहीं थी उस आदमीने पूछा "कि तुम मुभसे 
कितनी आशा रखते हो ९” 
जवाब :--जितनी आप की इच्छा दो उतना दे दीजिए । उस 
आदमीने उसी समय दस हजार रुपया दे दिया; जब 
कि जानेबाल्टा दो सो की आशासे गया था किन्तु 
जब उसने दस हजार दिया तब वह चकित हो गया । 
तो उस व्यक्तिने खुलासा किया कि सांसारिक कार्यो 
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में किफायत करनी चाहिए किन्तु धार्मिक कार्यामें 
नहीं। धार्मिक कार्योंके लिए शक्ति अनुसार दान 
देना चाहिए अगर कोई नहीं दे तो उसे धर्मके प्रति 
अनुराग नहीं हे । 
“दाता छिपे नहीं घर याचक आए ।” 
धार्मिक पुस्‍्तक छुपाना आदि प्रभावनाके कार्योमें दाता 
छिपता नहीं। “रण चढ़े राजपूत नहीं छिपता।” इसी प्रकार 
दाता धार्मिक काय्यके प्रसंगमें छिपा हुआ नहीं रहता | धर्मात्मा 
शक्ति अनुसार पेसे का सदुपयोग करता हे। 


गाथा---१८ 


येनित्यं न विलोक्यते जिनपति न स्मपते नाच्यते। 
न स्तूयेतनदीयते म्ुनिजने दानं च भक्त्या परम्‌ ॥ 
सामथ्यें सति तद्‌ गृहाश्रम पद पापाणनावा सम । 
तत्रस्था भरसागरे5ति विषमे मज्जन्ति न व्यांती च॥१८॥ 

जो मनुष्य लक्ष्मी आदि का संयोग होते हुए भी भगवानके 
दशेन नहीं करता और छोभी आदढ्त्तिया तथा स्त्री पुत्रोंके दर्शन 
करता है वह संसारमें ड्बता हे। 

“जिन प्रतिमा जिनसारखी भाखी आगम मांय |” 

ऐसा पण्डित बनारसी दासजी कहते हैं। जो जीव त्रिछोकी- 

नाथ परमात्माके दर्शन नहीं करता वह पापी हे। व्यापारी 
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सबेरे २ डाक को प्रतीक्षा करता है किन्तु भगवानके दर्शन नहीं 
करता उनका गृहस्थाश्रम पत्थर की नावके समान है। वह प्रातः 
उठकर समाचार पत्र पढ़ता है किन्तु आत्म-प्रेमी भगवान का 
स्मरण करता हे। विबाह आदि कारयोमें पुत्री पुत्रन आ सके 
तो गृहस्थी जीव याद करता है कि बीमार हो गया द्वोगा। 
इसलिए लड़की नहीं आ सकी-०“मेरी बेटी नहीं आई” ऐसे 
याद करता हे। इसी प्रकार धर्मात्मा नियमित रूपसे भगवानके 
दर्शन करता हे। जो दर्शन, पूजा, गुरु सेवा, दान नहीं करता 
उसका गृहस्थाश्रम पत्थर की नावके समान है; इसलिए देवपूजाः 
गुरु सेवा, दान आदि नित्य करने चाहिए! 
जो जिनेन्द्र देवके देन तथा दानादि नहीं करता 
वह पत्थर की नावके समान डूब जाता है। 

“गृहस्थियोंके ब्रत का उद्योतन केसे हो ? यह प्रकरण चल रहा 
है। जो गृहस्थ होते हुए भी जिनेन्द्र भगवानके दर्शन नहीं 
करता वह श्रावक नहीं है। जिसे आत्माके ज्ञानस्वभाव की 
श्रीति और रुचि हो गई दे उसे भगवान की अविद्यमानतामें 
उनकी प्रतिमाके दर्शन करने का भाव आए बिना नहीं रहता। 
अगवानके दर्शन न करनेवालछा गृहस्थ संसाररूपी समुद्रमें डुबता 
है। जिनके आत्माके ज्ञानभाव पृथक अंतरंग निम्र्थता प्रकट हुई 
है और शरीरमें पर वस्त्रादि नहीं है ऐसे मुनि का यद्ट कथन है 
कि गृहस्थ केसा होता है, यह मार्ग अनादिकालीन है। शरीरमें 
रोग हो या उसकी स्थिति खराब हो तो अलग बात है किन्तु 
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शरीरके अच्छा होते हुए भी जो भगवान की प्रतिमा को नहीं 
मानता या कुदेवादि को मानता है वह भिथ्यादष्टि है । 

#“ज्ञिन प्रतिमा जिन सारखी” ऐसा ज्ञानी कहते हैं। जिन्हें 
पबित्र आत्मा की दृष्टि प्राप्त हो गई दे वे भगवान की मूति पर 
उनका निश्षिप करते हैं। भगवान बीतराग निम्थ स्वरूप हैं उन्हें 
पू्ण केवलज्ञान प्रकट हुआ है। प्रातःकाछ उनके दर्शन कर पुजा 
करने का भाव धर्मात्मा को आए बिना नहीं रहता | जिसे ऐसा 
भाव नहीं आता वह धर्मी नहीं है, उसके सामायिक आदि व्यर्थ 
हैं। जो सबबज्षके अनल्त गुणों का स्‍्तवन नहीं करता वह घर्मी 
नहीं है। अहो | घन्य अवतार ! आपने अंतिम शरीर घारण 
कर केवलज्ञान पाया जो उनकी सी स्तुति नहीं करता या 
निग्रथ साधु को आहार दान करने का भाव नहीं करता उस 
गृहस्थी का गृदृस्थाश्रम पत्थर की नायके समान दै। सर्वेक्षके 
सनावन माग्गमें, जो दृष्टि पूवंक दर्शन, पूजा नहीं करता वह 
श्रावक नहीं कहछाता | वह ग्रहस्थ संसार की चौरासी छाख्र 
योनियोंमें भटकता है। वह अकेला ही पाप करता है और 
अकेला ही उनका फल भोगता है। वह खाने, पीने, कमाने में 
छीन रहता है और इसके फलस्वरूप चार गतियोंमें भ्रमण 
करता है और अन्तमें निगोदमें भटकता दै। “णमो छोए सज्य 
साहुणम” इसमें से 'छोए' शब्द तो पाँचो पदोंमें छागू होता दै। 
मुनि बताते हैं कि साधु वह है जिसे आत्मा का भान है, निम्रथ 
दशा है। ऐसोंके अतिरिक्त जो अन्य को साधु मानता है संसार 
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में भटक कर निगोदमें जायगा | जीवने अनंतकालसे सत्य बात 
नहीं सुनी । आचार्य भगवान कटद्दते हैं कि ज्ञो अपने धन को 
पवित्र करना चाहते हे वे शुभराग पूरक देव-गुरु-शास्त्र या 
उनकी प्रभावनाके लिए अपने धन का उपयोग करते हैं, उन्हीं 
का वाघ्तवमें पवित्र करना है। अतः जिनेन्द्र देव की पूजा, 
स्तुत्ति आदि कार्य तथा उत्तमादि पात्रों को दान अवश्य: 
करना चाहिए। 


आचाये दाता की महिमा बताते है :-- 
गाथा--१ € 


चिन्तारलसुरद्र कामसुरीभस्पशोपलाधा भ्रुवि । 
ख्याता एवं परोपकार करण दृष्टा न ते केनचित्‌ ॥ 
तेरत्रोपकृतं न केपुचिदपि ग्रायो न सम्भाव्यते | 
तत्कार्याणि पुनः सर्देव विदधद्ाता पर दृश्यते ॥१६॥ 
जिन-शासन की प्रभावनामें दान देनेषाला 
चिन्तामणि रल समान है :-- 

श्रीमद्‌ राजचंद्रजी ने इस शास्त्र को “बन शास्त्र” कहा दे । 
सर्वेश्षने जेसा देखा वेसा द्वी इसमें वर्णन किया है। इन्द्रिय 
दमन करके जो इस शास्त्र का अध्ययन करे तो उसके लिए यह 
अमृत तुल्य है । 

चिन्तामणि रज् की देव सेवा करते हैं जिसके चिल्तवन- 
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मात्रसे मकान आदि बन जाते हैं कित्तु क्या उससे धरम हो 
सकता है ९ नहीं। कल्पवृक्षसे मनुष्यकी आवश्यकता की वस्तुएं 
मिल जाती हैं। कामघेनु गाय भो इच्छा करते ही दूध दे देती 
है इन सबसे सांसारिक वस्तुए' प्राप्त हो जाती हैं किन्तु केवलछ- 
ज्ञान या सम्यकज्ञान नहीं मिठता। पारसमणिके स्पश मात्रसे 
छोद्दा सोना बन जाता है। ऐसे अनेक उपकारी पदाथ संसारमें 
हैं ऐसा सुना जाता है किन्तु साक्षात उपकार करते नहीं देखा 
तथा कोई किसी का उपकार करे यह संभव्र नहीं दे किन्तु चिता- 
मणि रत्न आदिके करनेवाले दाता अवश्य देखनेमें आते हैं। 
आत्म-प्रेम सहित देव-गुरु-शास्त्र की शोभा-बृद्धिके लिए मन- 
वांछित दान देनेवाला दाता चिन्तामणि समान दै। शास्त्रमें 
लिखा है कि नवीन कमाईमें से चतुर्थाश देव-गुरु-शास्त्र की 
भ्रभावनाके लिए दिया जाना चाहिए। पद्मनंदि आचार्य हजार 
ब्ष पहले हुए हैं, दिगम्बर जेन धम्मके स्तंभ हैं, परम्परा की रीति 
शास्त्रमें बतलाते दें कि ऐसे दाता देखने में आते हैं। लड़कीके 
विवाहमें दहेजमें रुचिपू्वक सोना, कपड़ा आदि दिया जाता है; 
उसी प्रकार धार्मिक कार्यामें खच करना चाहिए । जिसे धर्मके प्रति 
प्रेम हे और धर्मार्थ घन देता हे उसे चिन्तामणि कहते हैं, उसे 
कल्पवृक्ष कद्दते हैं, उसे कामघेनु, पारस पत्थर कहते हैं। जिन्हें 
आत्मा का भान हे किन्तु बतेमानमें केवलछक्ञान नहीं हुआ हे ऐसे 
धर्मात्मा दान करते हैँ तो उन्हें चितामणि समान कहा है। 
आत्मा की छगन वालेको धर्म प्रभावनाकी छगन हुए बिना नहीं 
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रहती, आजकल कुछ छोग तो सत्यका विरोध करते हैं। इस 
सत्य बातके माननेसे सम्प्रदायमें, कुटुम्बमें, बाधा आयेगी, 
ऐसा मानने बाले धर्मके योग्य नहीं हैं। इस प्रकार इस गाथामें 
आबचार्यने दाताको चिस्तामणि आदि कहा है | 


गाथा----२० 


यत्र श्रावकलोक एवं वसति स्यात्तत्र चेत्यालयो 
यस्मिन्सोउस्ति च तत्र सन्ति पतयो धमंश्च तैबेतेते । 
ध्में सत्ययसंचयो विधटते स्वर्गा पवर्गाश्रयं 
सौख्यं भाविनुणां ततो गुणवत्ांस्युः श्रावकाः सम्मताः ॥२०॥ 
धर्मात्मा धम अ्रट्टतिका निमित्त है, अतः धर्मात्मा श्रावक्रका 
आदर करना चाहिए । 
श्री पश्मनंदि आचाये सनातन मार्गके अमुसार कहते दे कि 
उनके समयमें वीतरागी प्रतिमा वाले मन्दिर बहुत थे, उन पर 
बस्त्र नहीं, फूछ नहीं, आंगी नहीं होते किन्तु जेसा माताने जन्म 
दिया बेसी ही भगवांनकी प्रतिमाके दर्शनार्थ धर्मों जीब अपने 
आममें नगरमें, मन्दिर बनाते हें। 
“कहत बनारसी अल्प भष स्थिति जाकी । 
सोई जिन पश्रतिमा प्रबाने जिन सारखी॥” 
जिसे अपने ज्ञानके स्वरूपका बोध हुआ दै वह पूर्ण भ्ाान 
बाले भगवानकी अविद्यमानतामें उनकी प्रतिमा बनाता है। 
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ज्ञिस ग्राम, नगरमें जिन मंदिर, जिन प्रतिमा नहीं है बह प्राम 
नगर श्मशान तुल्य दे । जहाँ जिनमन्दिर हैं बहां मुनि, ब्रह्मचारी 
आदिके आनेसे शास्त्र-प्रवचन आदि होते हैं, जीब धमका 
श्रवण करके मननपूबेक स्वाध्याय करे, औरको करावे। यह 
शरीर तो नाशवान दहै--ऐसा विचार कर जो घम प्राप्रिके लिए 
विशेष प्रयत्न करते है उनके पाप नष्ट होते है । जहा संसारी 
प्राणी सबेरेसे शाम तक साँसारिक कार्यामें छया रहता है बहा 
धर्मात्सा धर्मकी प्रवृत्तिमें दत्त-चित्त रहता है। जो घम-दृष्टि 
पूर्वक भगवानके दशन करते हैं उनके पाप नष्ट द्वोते ही है । 
आत्मभान बिना केवछ दर्शन करनेसे पाप नष्ट नहीं होते। 
सत्‌ प्राप्तिके इच्छुक पूर्ण सतको प्राप्त भगवानके दर्शन करते हैं । 
भगवानके दशनसे निद्धत और निकांचित प्रकृतिके उग्र बंध वाले 
कर्म भी नष्ट हो जाते है । भगवान तीन काछ और तीन छोक 
के साक्षी हैं, उन्हींके समान मेरा स्वरूप भी तीनलोकका साक्षी 
है, ऐसी श्रद्धा करने वालेने अपूर्व सम्यग्दशंन पश्राप्त किया है। 
ऐसा सम्यग्टष्टि बहुतसे पापोंका नाश-करता है। धर्मात्मा 
शाग रहित होकर मोक्ष जाता है या स्वर्ग जाता है, इसलिए 
घर्मात्मा; श्रावकका आदर-सत्कार करना 'चाहिए। संसारमें 
रहने वाले जिन भाई-बहनोँकी आत्म-ज्ञान दो गया है और 
धर्मके प्रति अनुराग हो गया है वे सम्मान और श्रद्धाके पात्र हैं । 
भावाओः--धर्मात्मा श्रावक अपने धनसे जिन मन्दिर बनाते हैं, 

वहाँ मुनि भी दशेनाथ आते हैं, उन मुनियोके आग- 
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मनसे श्राबकों को धर्म श्रवणका छाभ होता दे। 
विद्याचरण ( ऋद्धि धारक ) मुनिको आकाशमें जाते 
हुओं को, नीचे पृथ्वीपर जिन मन्दिर दृष्टिगोचर हो 
जाय तो वे नीचे उतर कर दर्शन करते हैं । धर्मात्मा 
को रागांशसे सस्‍्वरग मिछता है और तत्पश्चात्‌ बह 
रागाश भी समाप्त हो जाता है, वे मोक्ष प्राप्त करते 
हैं। श्रावक-श्राविकादि द्वारा धर्मकी प्रवृत्ति होती है 
इसलिए वे ध्ंकी वृद्धिके निभित्त है, अतः उनका 
आदर अवश्य करना चाहिए | 


गाथा--२१ 


काले दुखमसंज्ञ़के जिनपते धमंगते श्षीणतां, 

तुच्छे सामयिके जने बहुतरे मिथ्यान्धकारे सति | 
चेत्ये चेत्यगृहे च भक्ति सहितो यः सोउपि नो दृश्यते, 
यस्तत्कारयते यथाविधि पुनर्भव्यः सबंध: सताम्‌ ॥२१॥ 


इस कालमें पर्मात्मा तथा धर्म ग्रन्नत्ति की दुलेगता है । 
अहो | दुषम काछ-कलिकालमें त्रिलोकीनाथ सर्वेज़्देव का 
सत्य मार्ग बहुत क्षीण हो गया है, इस मार्गके विरुद्ध अनेक 
मार्ग हो गए दें। आत्मभानवाले, ध्यानमें छवलीन रहनेवाले 
मुनि इस काल्‍रूमें बहुत थोड़े हे । इन दिनों तो भारतमें सच्चे 
मुनि भी दृष्टिगोचर नहीं दहोते। आत्मा आनंद-कंद है, अमृत 
के समुद्र समान है, सच्चे मुनि ऐसे स्वरूपमें हृष्टि और ध्यान 
५ 
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लगाए रहते हैं और सिंहके समान निर्भय वृत्तिसे जंगलमें 
विचरण करते हैं। किन्तु बर्तमानमें बह मार्ग बहुत कुछ अंशो 
में लुप हो गया है और विपरीत मान्यता और अज्ञानके अंध- 
कार का विस्तार हो गया है। जगतके प्राणियों का अधिकांश 
समय कमाने, खाने-पीने भोगादिमें चछा जाता है और जो 
कुछ थोड़ा-सा समय बचता है उसे साम्प्रदायिक कुगुरू लूट लेते 
हे। मुनित्व क्या है ? निश्चय क्‍या है? व्यवहार क्या है? 
इनका ज्ञान उन कुगुरुओं को नहीं है | ऐसे कुगुरुओंके पास जाने 
पे धर्म नष्ट हो जाता है। कहीं हंस न हो कितु सफेद बगलें हों 
तो वे हंस थोड़े ही माने जाते है । उसी प्रकार किसी का शरीर 
नम्न होने मात्रसे वह भाव छिंगी नहीं माना जा सकता और 
जिनके अन्य आचरण ठीक नहीं हों, उनका तो कद्दना दी क्या ९ 
जो जीव भक्तिपूवंक जिन-मन्दिर आदि बनाते हैं वे वंध है । 

पहले श्रावक भगवान की प्रतिमाके प्रति भक्तिभाव रखते थे 
तथा भक्ति पूर्वक जिनमंदिर बनाते थे। किन्तु आजकल अपने 
निजी मकान बनाते समय ही बहुत ध्यान रखते हैं, पहले श्रावक 
लोग मंदिर, प्रतिसा आदिके निर्माणार्थ बहुत दान देते थे। 
प्रतिमा बीतरागी और शात होनी चाहिए जिसके दर्शनसे 
अविकारी स्वरूप का भान द्रष्टाको हो। जो भव्य जीव इस 
समयमें विधि अनुसार जिनमंदिर आदि का निर्माण कराते हैं 
वे बंदनीय हैं। पहलेके श्रावक श्राविकाए' आदि धर्मके प्रति 
भक्ति रखते थे, किन्तु आजकछ तो सिनेमा आदि देखने की 


[| ६७ |] 


श्रवृत्ति बढ़ती जाती है। भगवानके दर्शन करते हुए ऐसा छगता 
है कि इन्द्र भी भगवान को नमस्कार करता था। समस्त उत्तम 
पुरुष भगवान की भक्ति सहित निर्मल हृदयसे स्तुति करते हैं । 


गाथा---२२ 


बिम्बादलोन्नतिदेवोन्नतिमेवभकक्‍त्या | 
ये: कारयन्ति जिनसभ जिनाकृति वा ॥ 
पुण्य तदीयमिह वागपि नेत्र शक्ता | 
स्तोतुं परस्य किए. कारयितुद्ध यस्‍्य ॥२२॥ 
जो आत्ममान पूर्वक जिन-मन्दिर का निर्माण कराते हैं 
उनके पुण्य का वर्णन अगम्य है। 
आचाय कहते है कि जो जीव भत्तिपूवेक कुन्दुकके पत्तें 
समान मंद्रि बनाता दै अर्थात्‌ जिसे निम्नंथद्शा वाली मूर्ति का 
भाव हुआ है वह छोटा-सा मंदिर ओर जा जितनी प्रतिमा 
बनाता है वह धन्य दै। संसारी जीब अपने कुटुम्बियों की 
फोटो उतरबाने के छिए अच्छा फोटोग्राफर बुलाते हैं डसी प्रकार 
यदि कोई वोतरागी प्रतिमा और मंद्रि न बनावे तो उसे घम 
की रुचि नहीं है। तीनछोकके नाथ का प्रतिबिम्ब उनकी स्थिति 
के अनुकूल ही पूर्ण बीतरागता युक्त होना चाद्विए--बह शह्लार 
युक्त न हो अपितु शांत, वीतरागतायुक्त हो ऐसी प्रतिमा और 
ऐसा-ही मंदिर बनाने वाले को पुण्य प्राप्त दोता है। इसका 
अभिप्राय यह नहीं है कि एक पदार्थ पर पदार्थ की क्रिया कर 
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सकता द्वो किन्तु यहाँ शुभराग का कथन है। जो अनुराग भाव 
से जिन-मंदिर बनाता है उसके पुण्य का वर्णन सरस्वती भी 
भछी प्रकार नहीं कर सकती | जो धम प्रेम सहित छाखों रुपए 
खच करके जेन-मन्दिर और प्रतिमा बनाते हे इनको अनोखा 
पुण्य लाभ होता है। वे डस पुण्यजनित संयोगों को छोड़ कर 
मुनि बन मुक्तिमें जाएगे। जिसे ऐसा प्रेम नहीं हे बह श्रावक 
नहीं कहा सकता। निश्चय दृष्टिवाले श्रावक को ऐसा भाव 
आए बिना नहीं रहता। 


भावा4:--बिम्बा-पत्र तथा जौ की ऊँचाई बहुत थोड़ी दै किन्तु 
आचाय उपदेश देते हैं कि इस पंचमकालमें अगर 
कोई मनुष्य बिम्बा-पत्रके जितनी ऊची प्रतिमा भी 
बनाता दे उसके पुण्य की स्तुति साक्षात्‌ सरस्वती 
देवी भी भछी प्रकार नहीं कर सकती | 


जिसे स्वभाव की दृष्टि हो गई ढेँ वह जीव बीतरागी होगा, 
उसका क्या वर्णन किया जाय ? परन्तु जो मनुष्य ऊचे २ मंदिर 
ओर प्रतिमाए' बनाता है उसका पुण्य अगम्य है और साधारण- 
जनोंके लिए अकथनीय है। अतःभव्यजनोंको पूण बीतरागी शात 
मुद्रायुक्त प्रतिमाए तथा मंदिर उत्साहपुवक अवश्य बनाने चाहिए | 

यह कथन इस कालके श्रावकोंके लिए किया गया है कि 
उन्हें भक्तिपूनंक वीतराग भगवानके मंदिर बनाने चाहिए। 


( प्र० भादवा सुदी ४, रविवार, ता० २१-८-५५ ) 
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मेरे स्वभावमें आनन्द है; ऐसी श्रद्धा करके आनन्द 
मार्ग पर चलनेवाला श्रावक है । 

श्रावक किसे कहें ? आत्मा का स्वरूप शुद्ध चेतन्‍्य, वीत- 
रागी है, निदौष शांति इस स्वरूपमें ही प्राप्त हो सकती है अन्यत्र 
नहीं। जो अंतरंग की शांति का आश्रय लेकर राग कम 
करे बह्दी श्रावक है। देह, मन, वाणीसे आत्मा भिन्‍न दै। 
शरीरमें, स्त्रीमें मकानमें सुख है क्या ? नहीं, उनमें शांति नहीं 
है। कया परमें शांति दे ? नहीं । जो आत्मीय शांति का इच्छुक 
है उसे निर्णय करना चाहिए कि शांति कहाँ मिलेगी ? परमें 
आत्मीय सुख नहीं है, सुख तो जात्म-स्वभावमें है; आत्मा 
त्रिकाल-ज्ञानी और आननद-स्व॒रूप है उसकी श्रद्धा करनी चाहिए। 
ऐसे आत्मा की बीतरागता पूर्ण पवित्र श्रद्धा कर राग घटानेसे 
आंशिक अविकारी दशा होती है, उस भूमिकामें, आंशिक शुभ- 
राग होता है। यह अवस्था श्रावकके होती हे ।” “परमें सुख हे” 
की भ्रांति का नाश करके आत्माके आनंद, वीतराग स्वरूपके 
निर्णय करने का इच्छुक श्रावक कहलाता है। उस स्वरूप का 
विश्वास करके पुण्य-पाप तथा संयोगों का भरोसा छोड़ना 
चाहिए, उनमें सुख नहीं हे, वह तो मेरे स्वभावमें हे ऐसे 
विश्वास सहित वह राग कम करता है। ऐसे मार्गके बतानेबालें 
देव, गुरु शास्त्रके प्रति अनुराग, भक्ति प्रकट करता हे बह 
आवक कहलाता है । यदि धनमें सुख डो तो घनसे गड़ जानेपर 
क़्यादा सुख होना चाहिए, किन्तु संयोगमें सुख नहीं हे । अज्ञानी 
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जीव संयोगसे ममत्त्व करता है किन्तु शरीर, छक्ष्मी, धर आदि 
सब कुछ, अंत समयमें, यहीं रह जाएंगे, “वे मेरे, में उनका! यह 
ममता बुद्धि ही साथ रहेगी। किन्तु इसमें सुख शांति नहीं 
हे। मेरा र॒भाव वीतराग निर्दोष हे, इसके आश्रयसे ही 
शाश्वत शांति प्रकट होती है। श्रावक देव-गुरु-शास्त्रके प्रति 
अनुराग रखता हे, इसे हो ग्रहस्थाश्रम का धम कहा है । जो स्त्री, 
पुत्र, परिवारमें सुख मानता हे; अपनेम सुख न मानकर पर में सुख 
माननेवाला मूर्ख है। मेरा स्वभाव शुद्ध आनन्दमय है, इसके 
आश्रयसे ही सुख है, ऐसी मान्यता बाछा श्रावकक कहलाता हे; 
कुछम, सम्प्रदायमें जन्म लेने मात्र्से श्रावक नहीं हो जाता । 
आनन्द मार्गके पथिक श्रावक को पूर्ण आनन्द-स्वरूपी भगवान 
की प्रतिमा और मन्दिर बनाने का भाव होता है ! 

अरागी आत्मा आनंद-कंद ह॑ वही मेरा स्वभाव हैं, ऐसे 
स्वभाबके प्रति बिनयी जीब पूर्ण आनंद को प्राप्त सबज्ञ देवके 
प्रति प्रेम करता हे । स्त्री-पुत्रसे प्रेम करनेबाला जीव उनकी फोटू 
देखकर संतुष्ट होता हे उसी प्रकार वर्तमानमें बीतरागी सर्वेज्ञ देव 
की अविद्यमानता है, और अपने वीतरागी आत्मा की श्रद्धा है 
किन्तु अपनी पूर्ण दशा भ्राप्त नहीं हुई है इसलिए श्रावक स्वेज्ञ 
देवके जिन-मन्दिरके छिए दान अवश्य करता है। पूर्णानन्द 
आरप्त देव की बीतरागी मुद्रा को देखकर जिसे उनका और 
अपने रबरूप का स्मरण होता है वह इस पंचमकालमें बीतराग 
भगवान की प्रतिमा ओर मन्दिर बनाने की इच्छा किए बिना 
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नहीं रहता । जेसे अपने निबासके लिए अच्छा मकान बनाता है 
बेसे ही, बीतराग देव त्रिकाल-वेत्ता सर्वक्ष परमात्मा हैं, जिनकी 
वाणी सर्वज्ञता प्रकट करनेमें निमित्त हे, उनकी प्रतिमा और 
जिन-मन्दिर बनाने का भाव श्रावकके आये बिना नहीं रहता। 
गाथा---२३ 
यात्राभिः स्नपनेमेहोत्सवशतेः पूजाभिरुल्लोचकः । 
नेवेद्येवेलिभिष्वेजेश्च कलशरतौयत्रिकेर्जागरेः ॥ 
घण्टा चामर दर्षणादिभिरपि प्रस्ताये शोमां परां। 
भव्य पुण्यम्मपाजेयन्ति सतत सत्यत्र चैत्यालये ॥२३॥ 
आवक जिनेन्द्र भगवान की ग्रतिमा .तथा मन्दिरों आदि की 
प्रभावनामे अनेक भक्ति भाव करता है । 
इस संसारम चेत्यालय होने से घर्मी जीव को अपनी शांति 
का ज्ञान हुआ है, इसलिए वह पूर्ण शांति को प्राप्त सर्वज्ञ देवके 
बियोगमे उनकी प्रतिमा का पूजन आदि करता हे। जिन्हें पूर्ण 
आनंद प्राप्त हो गया है, भोजनादि की व्याधि नहीं रही है ऐसे 
भगवान की प्रतिमा और चेत्यालय बनाकर श्रावक बारम्बार 
भक्ति करता हे। चेत्यालय हों तो लोग भगबानके प्रतिविंबके 
दर्शनकर पाप दूर करते हैं और पुण्याजन करते हैं यद्यपि यह 
सत्य हे कि भगवान कुछ करते या देते नहीं हैं । “हे प्रभु ! मेरा 
भव-अ्रमण समाप्त कर दो ।” भक्त कहता हे किन्तु क्या भगवान 
ने अबतक रुछाया ? नहां तूमे अपने आप दी भव-अमण किया 
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है और अब तू ही इस भ्रमण को समाप्त कर सकता हे । 
भगवान की प्रतिमा तो निमित्त हे। पूर्णानंद और मुक्ति प्राप्त 
सर्वेज्षके बिरहमे उनकी प्रतिमा बनाई जाती है, मूति को भगवान 
के रूपमें धर्मात्मा श्रावक स्वीकार करते हैं और भक्ति करते हैं । 
उनका शुद्ध जलसे अभिषेक किया जाता है किन्तु आज कलछ 
अभिषेकमें बहुत गड़बड़ी हो गई है; जलके स्थान पर दाल, दूध, 
दही, मीठा आदिसे अभिषेक किया जाता है। यह ठीक नहीं 
है, अभिषेक केवल शुद्ध जलसे ही करना चाहिए। अपने बच्चे 
को नहाते समय माँ प्रसन्‍न हो जाती है उसी प्रकार भगवाल 
की प्रतिमा पर जछके अभिषेकको देखकर श्राबक प्रमुदित हो 
जाते हैं। मूर्तिकी उत्थापना करना वास्तविक मार्गसे दूर है। 
पुत्र: पुत्री, स्‍त्री आदिका जन्म दिवस मनाना पापवृत्ति है। 
आत्माका प्रेमी भगवान सर्वक्षदैवके विरहमें उनका बारम्बार 
उत्सव करता है, पूजा करता है | स्वयं भरत चक्रवर्ती भगवान 
की पूजा करता था । धर्मीके अन्तरंगमे अपने पूर्ण स्वरूपकी पूर्ण 
प्रतीत्ति है किन्‍्तु जबतक रवयंको पृर्णता प्राप्त नहीं हो जाती 
तब तक वह पूजा आदि करता है, वह पापसे बचता है और 
डसे पुण्यका भाव होता है। जिस ग्राममें मन्दिर नहीं हो तो 
इच्छा रखते हुए भी, धर्मी कहां दशेन करे ९ अतः प्रत्येक धर्मीका 
कत्तेव्य है कि वह अपने निवास स्थानमें मंदिर बनाये । पश्मनंदि 
आचाये दिगम्बर वीतरागी मुनिश्े। मुनिके पास द्याका 
डपकरण मयूर पंखकी परीक्षी और शारीरिक अपविद्नता दूर 
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करनेके लिए कमंडलमें जल होता दे; यही साधुके छिए सनातन 
पद्धति दै। वर्तमानमें साधुकी सनातन पद्धतिका अभाव है। 
ऐसे बीतरागी मुनिने ताड़ पत्रोंपर छिंद्र करके यह प्रन्थ लिखा 
है। भगवानके सम्मुख नेवेथ चढ़ाते समय उनके ( भगवानके ) 
अनाहारपणे की भावना श्रावकको जागृत होती है और बह 
भक्तिपूवंक उनकी पूजा करता है, नवीन मंदिरिपर ध्वज दण्ड 
चढ़ाता है, उत्सव करता है। देव-गुरु-शास्त्रके प्रति श्रावकको 
बार-बार प्रमोद होता है । अपने पुत्र-पुत्रीके विवाहादियमें जेसे 
गृहस्थको प्रसन्‍नता व उत्साह होता है उसी प्रकार धर्मोको 
वीतराग प्रतिमा की शोभाके लिए भाव आये बिना नहीं रहते । 

धर्मी जीव मंदिर के शिखरपर कलश चढ़ाते हैं, बाजा 
बजवाते हैं, मंदिरमें घंटा चंबर, दर्पण आदि लगाते हैं इस 
प्रकार इन सब सुन्दर वस्तुओंसे मंदिर की उत्कृष्ट शोभा करते 
है और महान पुण्यका संचय करते है । इसलिए जहां चेत्याल्य 
का अभाव हो वहां भव्य जीवोंको चैत्यालय अवश्य बनाना 
चाहिए । इस प्रकार दानका प्रकरण पूरा हुआ | 


गाथा---२४ 


ते चाणुब्रत धारिणो5पि नियत यान्त्येव देवालयं । 
तिष्ठन्त्येव महद्धिकामरपदं तत्रेव लब्ध्वा चिरस्‌ | 
अत्रागत्य पुनः कुलेउति महति आष्य प्रकृष्ट शुभान्‌ । 

, मालुष्यं च विरागतां च सकल त्यागं च प्लक्तास्ततः ॥२४॥ 
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श्रावक अणुतव्रतका पालनकर देवगति पाएगा, वहांसे चयकर 
मनुष्य होकर मोक्ष प्राध करेगा | 

धर्मी जीव गृहस्थ दशामें जिनेन्द्रदेबकी पूजा, गुरुकी बंदना 
संयम, तप, ध्यान और स्वाध्याय-ये ६ आवश्यक अवश्य 
करता है, पांच अणुब्रत ग्रहण करता है,--अहिंसा, सत्य, अचौये 
ब्रह्मचयं और अपरिग्रहका आंशिक पाछन करता है। ऐसा 
श्रावक स्वर्गमें जायेगा | आत्माके आनन्दकन्द स्वरूपकी श्रद्धा 
रखने वाले छः आवश्यक और पांच अणुन्नतका पालन करनेसे 
स्वगमें जाते हैं । 

सीमंघर भगवान वतमानमें विदेह क्षेत्रमें है बहां धर्मात्मा 
मर कर नहीं जाते । जो मनुष्य शुद्ध चिदाननद्की प्रतीति करता 
है ओर बारह त्रत पालता है वह मरकर मनुष्य न बनकर देव 
गतिमें जाता है। मिथ्याटष्टि मनुष्य मरकर मनुष्य हो सकता 
है। विदेह क्षेत्रका नाम सुनकर अज्ञानी प्रसन्‍न होता है। 
जिन जीबोंको शुद्ध चोतन्‍्य शक्तिका भान दै उन्हें शुभ रागके 
परिणाम स्वरूप स्वगके इन्द्रादिके पद्‌ मिलते हैं। जिस खेतमें 
सौ मन अनाज हो वहां घास भी तदनुरूप होती ही दे उसी 
प्रकार घर्मात्माको आनन्दकन्द्‌ चौतन्‍्यकी दृष्टि दे वह जबतक 
पूर्णताको न पहुंच जाय तब तक उसे शुभ रागके फलस्वरूप देव 
पदकी प्राप्ति होती है। आजकल यह कहा जाता है कि “यह 
भव सीठा तो परभव किसने दीठा” यद्द ठीक मान्यता नहीं है । 
धर्मात्मा शुभ रागके फलस्वरूप प्राप्त देवगतिमें बहुत का तक 
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रहता है; आयु समाप्त होनेपर पुनः मनुष्य गति मिलती दै। 
उसे मनुष्य भवमें वेराग्य होता दै “अहो | मेरा काये अपूर्ण रह 
गया इसलिए में देवगतिमें गया था।” इस प्रकार बह्द तीत्र' 
वेराग्यकी भावना करके समस्त परिग्रह छोडकर निम्रथ वीतरागी 
मुनि बनता हे और तपश्चरण करता हुआ अन्‍्तमें मुक्ति प्राप्त 
करता है। चेतन्य शक्तिके भान बाढ्या जीव, पृर्णदशा प्राप्त 
नहीं होनेके कारण, शुभ रागके परिणाम स्वरूप स्वर्गमें जाता है 
ओर. वद्दासे चयकर मनुष्य होकर मुक्ति 'जाये, इस प्रकार 
सम्यग्टष्टि जीव तीन भवमें मुक्त हो सकता है | 

आत्माकी पूर्ण शक्ति प्रकट कर पूर्ण आनन्दका अनुभव 
करना मुक्ति है, इसे धर्मात्मा ग्रृहस्थ तीसरे भवमें पा सकता दै, 
इसी कारण अणुत्रतादि बारहत़्त मुक्तिकेकारण है इसलिए भव्य 
जीवोंको छः आवश्यक पूर्वक अणुब्रतादिका पालन करना 
चाहिए। यह जीव खान, पान और अजेनके काय दिन रात 
करता रहता दै, धर्मात्मा इनसे बचनेके लिए दया, दान, पूजा 
आदि किए बिना नहीं रद्दता | शुद्ध दृष्टि बाले धर्मात्मा इसी 
क्रमसे मुक्ति प्राप्त करे गे । 

गाथा--२५ 

पुन्सो थेंपु चतुषं निश्चलतरो मोक्षः परं सत्सुखः । 
शेषास्तद्विपरीतध्मकलिता हेया मुम्धषो रतः॥ 
तस्मात्तत््साधनलधरणो धर्मोड्पि नो सम्मतो। 
यो भोगादि निमित्तमेव स पुनः पाप बुधेमेन्यते ॥२४॥' 
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धर्म, अथ, काम और मोक्ष--हन  प्रुषाय्थोंमें मोक्ष उत्तम पुरुषा्े है 
पुरुषाथ चार प्रकारके हैं :-- 
? धर्म प्रुपार्थ :--राग की मंदता का - दया, दान, सेवा, सच्चे 
देव-गुरु-शास्त्र की भक्ति का--पुरुषार्थ, यह पुण्य पुरुषार्थ दै। 
२, अथ पुरुषार्थ --कमाने का पुरुषार्थ है, यह पाप पुरुषार्थ दै। 
३ै. काम पुरुषाथ :--भोग का पुरुषार्थ है, यह पाप है। 
2, मोक्ष:--पुण्य पाप रहित मेरा शुद्ध चेतन्य स्वरूप है, ऐसी श्रद्धा 
कर पूर्णदेशा प्रकट करनेका प्रयत्न करना मोक्ष पुरुषार्थ दै। 
इन चारोंमें मोक्ष पुरुषार्थ उत्तम है। इसके अतिरिक्त अन्य 
पुरुषार्थ बिपरीस मार्ग की ओर ले जानेबाले हैं। आत्मा शुद्ध 
चिदानंद दै, ऐसी श्रद्धावाले धर्मात्मा जीव को विषयभोग या 
कमाने की इच्छा या उद्योग नहीं करने चाहिए। इस ग्रन्थ की 
अन्तिम गाथामें आचाय कहते हैं कि““जो मनुष्य मुमुश्ष दें 
और मोक्ष की प्राप्तिके अभिलाषी हैं डनके लिए युवती स्त्रियोंके 
साहचर्यके निषेधार्थ यह ब्रह्मचर्याष्टक बनाया दे किन्तु जो 
मनुष्य भोग-विलासमें आसक्त हैं, अगर उन्हें यह अष्टक अच्छा 
नहीं छंगे तो मुझे मुनि समझ कर क्षमा करें।? अतः भोग- 
विलछासमें रुचि छोड़ना ही कल्याणकारी है क्‍योंकि इस मनुष्य- 
भर्वंमें भी निम्न दर्जके भाव करोगे तो आगे नीच गति 
पाओगे। अर्थ ओर काम पुरुषाथ पाप है। धर्म-दया दानादि 
का भाव--पुण्यकारी पुरुषार्थ है। स्वभाव की दृष्टिपृवक सच्छे 
देव-गुरु-शास्त्र की भक्ति पुण्य की निमित्त है किन्तु अगर कोई 
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इस मान्यतासे भक्ति करे कि इससे मुझे सामग्री मिलेगी, राजा 
होउ गा, धनी होऊगा तो यह पुण्य निमित्त न रहकर पाप का 
निमित्त हो जाएगा | इसलिए इस मान्यताके साथ ये कार्य नहीं 
करने चाहिए। आत्मा की दृष्टिपूनक होनेवाले शुभ भाव मोक्ष 
के निमित्त दें, उनका अभाव होने पर मुक्ति होगी। पूर्णानन्द 
आत्मा का विश्वास होने पर भी अपनी निर्बलतासे स्थिर नहीं 
रह सकता इसलिए धर्मी को देव-गुरुशास्त्रके प्रति शुभ राग 
आता है जो कि सोक्षमें निमित्त है । 
मावार्थ:--धर्म पुरुषाथ पुण्यकारी दै और अर्थ तथा काम पुरुषार्थ 
पापरूप है | इसलिए मोक्ष पुरुषा्थ पुण्य-पाप रहित अंत- 
रंग की स्वभात्र दृष्टि-करना सच्चा घम है। ऐसी श्रद्धा 
होनेपर देव-गुरु-शास्त्र की भक्ति आदि को व्यवद्दार धर्म 
कट्दा है। जिस पुरुषाथसे विकारी दशा नष्ट कर अवि- 
कारी दशा-मोक्षद्शा-प्रकट हो, ऐसा मोक्ष पुरुषार्थ 
उत्तम है। धन तो अपने कारणसे आता और जाता 
है, बड़े २ राजा महाराजा, नवाब बादशाहोंके राज्य 
समाप्त हो गये; इसलिए पुण्य ओर पाप दोनों को छोड़ 
कर अपनी पृणंद्शा प्रगट दो ऐसा मोक्ष पुरुषार्थ ही 
धर्मी जीवों को करना चाहिए और कमाने तथा 
भोग-विछास का पुरुषारे छोड़ना चाहिए। 
फल की इच्छासे पुण्य पुरुषा्थ नहीं करना चाहिए । 
श्रावकके पाँच अणुब्रत-अहिंसा, सत्य; अचौरये, स्वदार 
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संतोष ब्रत, अपरिप्रह-होते है । किन्तु शुभरायमें संयोग की 
इच्छा करना पाप है इसलिए स्वथा त्याज्य है। भव्य जीवों को 
तो मोक्ष प्राप्ति का उद्योग ही करना चाहिए। आत्माके आनंद, 
वीतरागी स्वभावके बलछसे पूर्णद्शा प्रकट करना ही मुक्ति है। 
सिद्ध शिलापर रहना मुक्ति नहीं है, बहा तो निगोदकायके जीव 
भी रहते हैं। आत्म-स्वरूप की रुचि छोड़ पश्में अटकना और 
तत्परिणाम स्वरूप विकार होना ही संसार है। आत्म-स्वभाव 
विकार रहित है, ऐसी श्रद्धा कर और उसमें लीन द्वोकर पूर्ण- 
स्वरूप प्रकट करना मोक्ष पुरुषार्थ है । 
गाथा---२६ 
अव्यानामणुमित्रतेरनणुमि साध्योउत्र मोक्षः परं। 
नान्यत्किचिदिहेव निश्वयनयाज्जीवः सुखी जायते॥ 
सवंतु व्रतजातमीदशधियाः साफल्यमेत्यन्यथा । 
संसाराश्रय कारणं भवति यत्तद्‌ दुःखमेव स्फूटम्‌ ॥२६॥ 
भव्य जीवोको मोक्षके निमित्त अणुब्रत और 
महाव्रत ग्रहण करने चाहिए | 

मनुष्य भव मिकछा है इसलिए योग्य जीवोंको अणुन्नत 
अवश्य पालने चाहिए। मुनि महाब्रत--अहिंसा, सत्य, अचौये 
प्रह्मचयये और अपरिभप्रद्दका पालन करते हैं जिनके पुण्यसे उन्हें 
भ्वर्गे मिलता है किन्तु उन्हें स्वगेकी कामना नहीं है। शुभ राग 
मोक्षके निमित्त दे किन्तु पुण्य साध्य नहीं है । अज्ञानी पुण्यकी 
इच्छा करता है। ज्ञानीके जबतक पूर्ण स्वरूपकी प्राप्ति न हो 
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जाय तब तक शुभ राग आते हैं किन्तु उनमें तथा उनके फछमें 
सुख नहीं है। अआनन्द-कन्द आत्माके अवलम्बनसे जो पूर्ण दशा 
हो बह मोक्ष दे । श्रावकके १२ श्रत तथा मुनिके २८ मूछगुण 
उनकी मुक्तिके निमित्त है; यदि इनसे अन्तमें मुक्ति हो जाय तो 
ये निमित्त कहलाते हैं किन्तु जिसकी दृष्टि शुभ रागके श्रति है 
उसके छिए ये ब्रतादि संसारके कारण हैं; उसके छिए पुण्य 
दुख रूप हैं क्योंकि उसका पुण्य आत्म-छुखका निमित्त नहीं 
है। मुनियोंकों भी मोक्ष दशाके निमित्त पांच महाप्रतादि 
अपनानेका भाव आता है। उसी प्रकार श्रावकको अणुब्रतोंके 
धारणका राग दह्ोता है। आत्म-दृष्टिसे शुभ राग अनर्थ-कारक 
हैं किन्तु चरणानुयोगकी पद्धतिमें कहा जाता है कि श्रत धारण 
करो। द्रव्यातुयोगमें कहा जाता है कि धर्मात्माकी दृष्टि राग 
करनेकी नहीं होती ।' निश्चयके ग्रन्थोंमें कहा गया है कि त्रत 
अनथके कारण हैं किन्तु साधकको अपनी भूमिका अनुसार शुभ 
शाग-अ्तादिक अपनानेका राग होता ही है। मुक्त स्वभावका 
आश्रय करनेसे शाति मिलती है किन्तु अपूर्ण अवस्थामें श्रावक 
को अणुब्रतका राग आए बिना नहीं रहता इसलिए उसे अणब्नत 
घारण करना चाहिए, ऐसा चरणानुयोगमें कद्दा गया है | 

'देशब्रतोद्योतत” नामक अधिकारकी समाप्ति करते हुए 
आचाये इस अधिकारका फछ बताते हैं:-- 

गाथा---२७ 
यत्‌ कल्याणपरम्परापंणपरं भव्यात्मनां संसृतो । 
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पर्यन्ते यदनन्त सौख्य सदन मोश्॑ ददाति भुवम्‌ | 
तज्जीयादति दुलेभं सुनरता मुख्येगृंणेः श्रापितम्‌। 
श्रीमत्पंकजनन्दिभिविरचितं देशब्रतोद्योतनम्‌ ॥२७॥ 
आत्मभानपूवेक देशत्रत स्वर्ग तथा परम्परासे मोक्षका कारण है । 
इस गाथाके साथ यह अधिकार पूरा होता है।इस 
अधिकारमें छः आवश्यक सहित देशतब्रतका वर्णन किया। 
घर्मात्माको आत्माके भानपूवेक इन्द्रपद मिलता है, फिर मनुष्य 
होकर मुक्ति प्राप्त करता है। देव भी चक्रवर्तीकी सेवा करते 
है। पुण्यके प्रतापसे धर्मी जीब चक्रवर्ती, बलदेव आदि बनते 
हैं। इस अधिका रका भाव अनन्त काछ तक रहे। बह मोक्ष 
दशाका कारण है इसलिए मनष्य भवमें देशब्रतादिका भाव करे 
तो उसकी सफलता है। पद्मचनंदि आचायने इस ग्रन्थ की रचना 
की दे। वे दिगम्बर मुनि थे, जंगरूमें रहते थे ऐसे मुनि द्वारा 
प्रणीत यह शास्त्र और उसमें वर्णित श्रावक धर्म चिरकाल रहे । 
भावार्थ :--यह देशन्नतोद्योतन इन्द्र, अहमिन्द्र चक्रवर्ती आदि 
महान पदों की प्राप्ति का कारण हे तथा इससे उत्तम मनुष्य, 
कुछ आदि की प्राप्ति होती है आत्मानन्दके भानपूवेक पूर्ण 
« आनन्द प्रकट हुआ है; ऐसे परमात्मा के प्रति भक्ति और 
अणुब्रत का भाव श्रावक को आए बिना नहीं रहता । 
इस प्रकार पद्चनन्दि पंचविशतिका का 'दिशन्रतोद्योतनाँ 
नामक अधिकार समाप्त हुआ । 
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